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PREFAŢĂ 


Iată o întrebare pentru dumneavoastră. 

Cum se numeşte cea de-a zecea sefirah din Arborele cabalistic al vieţii? 

Dacă ați răspuns "Malkut", atunci aveţi dreptate, dar numai în legătură cu diagrama 
contemporană a Arborelui. Cea de-a zecea sefirah din vechiul "Arbore al Yetzirah"! se numeşte 
"adâncimea Nordului”. 


Zece: E] a sigilat 'nordul' şi a privit spre stânga, şi a sigilat-o cu Heh, Vav, Yud. 
[Din: Sefer Yetzirah, 1:13] 


Este Malkut-ul de astăzi echivalent cu străvechea "adâncime a Nordului"? Această carte se 
va strădui să vă ajute să răspundeţi la această întrebare, precum şi la alte întrebări derutante 
referitoare la Arborele cabalistic al vieții. 


Un punct semnificativ de diferență între Arborele lui Yetzirah și Arborele vieţii cabalistic 
modern este faptul că sefirot-urile şi căile Arborelui Yetziratic antic sunt interconectate etimologic 
(şi, prin urmare, arhetipal). Asta pentru că, în esenţa sa, Sefer Yerzirah este un text lingvistic. 
În schimb, deşi este adevărat că sefirot-urile şi căile Arborelui modern sunt legate între ele din punct 
de vedere geometric (adică fizic), ele nu au o interrelaţie lingvistică (sau arhetipală) fundamentală. 
În schimb, căile și sefirot-urile sunt în general privite ca două componente separate și esenţial 
diferite care sunt combinate împreună pentru a forma diagrama Arborelui Vieţii. 

Un lucru pe care ambii Arbori îl au în comun este că, în ambele cazuri, cele douăzeci şi două 
de căi ale lor reflectă esenţa arhetipală a celor douăzeci şi două de litere ale alfabetului ebraic. Şi, de 
asemenea, sefirot-urile ambelor Arbori sunt numerotate de la unu la zece (deşi în aranjamente 
diferite). Cu toate acestea, o distincţie esenţială între cele două versiuni ale diagramei Arborelui este 
că cele zece sefirot ale Arborelui lui Yetzirah, ca şi cele douăzeci și două de căi ale sale, sunt 
derivate din alfabetul ebraic. Acest lucru era cunoscut de autorul Zoharului... 


EI [Creatorul] s-a învăluit pe Sine însuși într-un înveliş de o strălucire superbă a gândului 
și a creat din el o lume. El a produs din lumina acelei străluciri suprafireşti cedri puternici ai lumii 
superioare şi şi-a așezat carul pe douăzeci şi două de litere cioplite care au fost sculptate în zece 


rostiri [sefirot] şi fixate acolo. 


[Soncino Zohar. Vol I, Pg. Il. Bereshith, 29a.] 
[Textul galben între paranteze a fost adăugat de mine]. 


Sefirot sunt numite "'rostiri" deoarece ele reprezintă cuvântul rostit de Creator, iar vorbirea 
divină necesită un limbaj divin.? 


De exemplu: A doua sefirah din Arborele de Yetzirah se numește "Suflare din Suflare”. Este 
o expresie a literei materne ebraice Alef (8). În mod similar, cea de-a treia sefirah "Apă din 
Respirație" este o expresie a literei materne ebraice Maym (1), iar cea de-a patra sefirah "Foc din 
Apă" este o expresie a literei materne ebraice Shin (%). Şi celelalte sefirot sunt, de asemenea, 
expresii ale literelor ebraice. 

Cartea mea anterioară - Formation of the Tree of Life (Formarea Arborelui Vieţii) - prezintă 


l "Arborele Yetzirah' este eticheta mea pentru structura metafizică descrisă (și implicită) în textul Sefer 
Yetzirah. 
2 "Zece rostiri" este o referire la cele zece ziceri ale lui Elohim din Geneza, cap.I. 


o explorare detaliată a naturii şi structurii Arborelui Yetzirah. Teza sa principală este că sefirot-urile 
inferioare ale Arborelui sunt emanaţii ale căilor situate în ramurile superioare ale Arborelui. Şi, în 
mod similar, explică manifestarea sefirot-urilor superioare ca fiind influența proiectată a căilor din 
Arborele Lumii de deasupra lui Yetzirah. 


Pentru a rezuma: Cele trei sefirot supranaturale - cunoscute sub numele de Keter, Hockmah 
şi Binah - sunt proiecţii ale celor trei căi ale literelor mamă (Alef, Maym şi Shin) din "Arborele 
Beriah" superior 3. Cele trei căi ale literelor mamă ale Arborelui lui Yetzirah sunt proiecţii ale celor 
trei sefirot supranaturale - Keter, Hockmah şi Binah - ale Arborelui "Yetziratic!. Cele şapte sefirot 
inferioare sunt proiecții ale celor şapte căi supranaturale (adică ale celor şapte căi cu două litere) ale 
aceluiaşi Arbore. Cele douăsprezece căi cu litere simple ale Arborelui lui Yetzirah, ca şi calea lui 
Shin, sunt de asemenea emanaţii ale sefirah-ului Binah.* 

Un exemplu bun al procesului de proiecție este manifestarea sferei Da'at (nyT). Da'at este o 
emanare a căii (Bayt, 2) care se extinde între Hockmah (n) şi Binah (w).? Influenţa căii Bayt 
coboară, se consolidează și se stabilizează pentru a forma sfera lui Da'at (ny7). Astfel, calea de la 
Hockmah la Binah şi Da'at împărtăşesc aceeaşi esenţă arhetipală (adică Bayt, 2), dar diferă în forma 
pe care o ia arhetipul Bayt - adică o "cale" faţă de o "sefirah”. 


Tree of N 
Yetzirah ( a 
. / 


Figura 1: Emanaţia lui Da'at 


Căile reprezintă întruchipări pasive (sau receptive), fluide şi deschise ale arhetipurilor 
literelor ebraice. Ele găzduiesc diferitele ierarhii de îngeri a căror sarcină este de a transmite şi de a 
da formă influxului divin. Ei generează forme din propria lor substanță care reflectă jocul lui Shin 
şi Maym în cadrul propriilor lor domenii. 


3 Beriah (adică "lumea creaţiei”) umbreşte Yetzirah (adică "lumea formării”) din propriul său domeniu 
existențial direct deasupra lumii lui Yetzirah. 

4 Există o legătură vitală între Shin şi cele douăsprezece limite ale octaedrului. Și în mod similar, o legătură 
ezoterică specială există între Maym şi cele şase vârfuri. 

5 În majoritatea tradiţiilor cabalistice, sfera lui Da'at este înțeleasă ca fiind "copilul" sefiroturilor Hockmah şi 
Binah. 


Sefirot-urile reprezintă expresii relativ fixe, delimitate, stabile, dar active ale arhetipurilor 
literelor ebraice. Ele ancorează principiul Conștiinţei în cadrul diferitelor planuri ale Creației. Ele 
focalizează principiul Conștiinţei în căile (în care este experimentat subiectiv universul fizic în 
schimbare). 


Regula de aur este: Sefiroturile sunt emanaţii ale căilor superioare; Căile sunt emanaţii ale 
sefiroturilor superioare. 


Relaţia cale-sefirah care există în cadrul Arborelui lui Yetzirah este unică şi adaugă un alt 
nivel de semnificație structurii de bază a Arborelui vieții cabalistic. 


De la scrierea în 2007 a cărţii mele "Formarea Arborelui Vieţii”, câteva dintre gândurile 
mele inițiale cu privire la natura şi structura Arborelui lui Yetzirah s-au schimbat. Schimbările în 
înțelegerea mea nu sunt însă atât de fundamentale încât să facă caduce cărțile mele anterioare, dar 
sunt destul de semnificative. 

Esenţa principală a noii mele percepții implică realizarea faptului că ceea ce noi numim 
acum Da'at "non-sefirah" este de fapt socotită ca fiind una dintre cele zece sefirot ale Arborelui lui 
Yetzirah original. 1 se dă acolo numele de 'adâncimea de Sus!. Şi acum realizez că componenta 'non- 
sefirotică' suplimentară a Arborelui lui Yetzirah - "Templul Sfânt' - este ceea ce acum este denumit 
sefirah 'Tifaret!. 


pă 
je 


| 


Vp 
A 


PS 


| 


p 
Ca 


Chiar dacă Templul Sfânt este o componentă foarte importantă a Arborelui lui Yetzirah, 
Sefer Yetzirah nu îl numără ca sefirah. Il exclude din motive simbolice şi pentru că este ascuns în 
interiorul (adică în centrul) Octaedrului. Acest lucru este explicat mai Jos. 


Introducere 


Se speculează, deşi nu s-a stabilit cu certitudine, că Sefer Yerzirah ("Cartea formării") a fost 
scrisă cândva în jurul secolului al II-lea d.Hr. - adică imediat după ce cel de-al doilea Templu din 
Ierusalim a fost ras de pe faţa pământului, în anul 70 d.Hr.€. Sincronicitatea acestor două 
evenimente este semnificativă, deoarece cred că Sefer Yerzirah a fost produsă parțial ca răspuns la o 
criză spirituală generată de distrugerea Templului. În mod clar, cartea a fost compusă de 
metafizicieni evrei care intenționau să transmită un sistem de cunoştinţe care să ajute la vindecarea 
spirituală a generaţiilor viitoare. Dar cartea a fost scrisă în formă codificată, iar cheia de decriptare 
s-a pierdut. 

Templul Sfânt din Ierusalim era simbolul venerat al legământului sfânt al lui Dumnezeu cu 
poporul Său. Era perceput literalmente ca fiind "Casa lui Dumnezeu" - locul sacru în care locuia 
Prezenţa divină, Shekinah. lar din acel loc sfânt, Shekinah era capabilă să susțină spiritual 
comunitatea evreiască. 

Distrugerea celui de-al doilea Templu în anul 70 d.Hr. a fost, prin urmare, percepută de 
popor ca îndepărtând în mod evident Prezenţa divină din mijlocul lor şi a părut să rupă o legătură 
spirituală importantă Ea a plasat efectiv poporul evreu într-un exil spiritual şi l-a înstrăinat 
psihologic de Dumnezeul său. 

Dar ocultiștii evrei din acea vreme (bătrânii spirituali ai iudaismului) ştiau că 


. Aşa că au compus Sefer Yetzirah ca manual de instrucțiuni pentru 
construirea celui de-al "al treilea Templu" - " |: 


În sus și în jos. 
Est şi Vest. 
Nord şi Sud. 
Iar Templul Sfânt tocmai în centru 
și le susține pe toate. 
[De la: Sefer Yetzirah, 4:41 


Cheia pentru descifrarea instrucțiunilor codate din Sefer Yefzirah s-a pierdut, iar 
numeroasele revizuiri ale documentului antic au dus la coruperea textului original. Dar această carte 
electronică, Sefer Yerzirah Magic, are ca scop refacerea acelei chei originale şi se speră că, cu 
ajutorul ei, vei putea reconstrui Templul Sfânt din psihicul tău și, astfel, să stabileşti o legătură mai 
conştientă cu Creatorul a toate. 


6 Unii cabalişti cred că această carte a fost scrisă mult mai devreme şi susţin că autorul său a fost patriarhul 
biblic Avraam. 


Arborele lui Yetzirah 


Sefer Yetzirah detaliază o structură care se aseamănă cu diagrama Arborelui Vieţii din 
Kabbalah-ul zilelor noastre. Dar pentru că sistemul metafizic al Sefer Yerzirah precede toate 
tradițiile actuale ale Cabalei cu cel puțin o mie de ani, nu este surprinzător faptul că schema 
Arborelui său este puţin diferită de Arborele vieţii cabalistic modern. 

Este clar că versiunile actuale ale diagramei Arborelui reprezintă dezvoltarea (de-a lungul a 
sute de ani) a ideilor originale conţinute în Sefer Yerzirah. Dar este, de asemenea, evident că 
majoritatea modelelor contemporane ale Arborelui s-au îndepărtat considerabil de sursă în anumite 
aspecte importante. 

Dacă sunteți familiarizați cu diagrama modernă a Arborelui vieţii, atunci s-ar putea să 
trebuiască să renunțaţi la unele presupuneri şi așteptări de bază cu privire la forma "Arborelui 
Yetzirah" original. Dar veţi observa cu siguranță asemănările care există între Arborele antic și 
omologii săi din zilele noastre. 

Atât Arborele vieţii modern, cât şi Arborele lui Yetzirah au zece sefirot, deşi sistemele lor de 
numerotare diferă.” Şi ambele diagrame ale Arborelui încorporează douăzeci şi două de căi între 
cele zece sefirot. De asemenea, ambele includ o a unsprezecea sferă suplimentară. Dar aici se 
termină asemănările lor structurale. 
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Figura 2: Două versiuni ale Arborelui vieții 


La fel ca şi Arborele vieţii modern, Arborele lui Yetzirah poate fi desenat cu uşurinţă în două 
dimensiuni. Dar, spre deosebire de Arborele convenţional, forma esențială a Arborelui lui Yetzirah 
este tridimensională. Acest lucru este clarificat din plin de instrucţiunile date în textul Sefer 
Yetzirah.* 

Cele şase sefirot cele mai joase din Arborele Yetziratic sunt prezentate ca fiind cele şase 
vârfuri (adică colţuri) ale unui octaedru. Douăsprezece căi (numite "graniţe") se întind între cele 
şase sefirot şi formează cele douăsprezece muchii ale octaedrului. 


7 Sefer Yetzirah numerotează sefirot-urile ca perechi complementare opuse. Sefirot-urile din Arborele 
modern sunt numerotate ierarhic, de la cel mai mare la cel mai mic. 
8 A se vedea în special: Sefer Yetzirah, 5:2. 


Figura 3: Arborele lui Yetzirah — Octaedrul 


În mod ciudat, mulţi comentatori ignoră (sau nu sunt conştienţi de) proiectul real de 
proiectare a Arborelui Vieţii din Sefer Yerzirah. În schimb, ei promovează o abordare bazată pe 
numerologie a poziționării celor douăzeci şi două de căi. Însă este suficient să citim descrierea celor 
douăsprezece muchii (sau "limite diagonale"?, aşa cum sunt numite în text) din Sefer Yerzirah pentru 
a şti că abordarea numerologică este nesustenabilă. Din nefericire, mulți oameni presupun în mod 
automat că expresia "limite diagonale" se referă la cele douăsprezece căi înclinate din diagrama 
modernă a Arborelui. Dar specificaţiile de proiectare ale Sefer Yezzirah contrazic direct această idee. 
Cele douăsprezece căi înclinate din toate versiunile standard ale diagramei Arborelui Vieţii sunt 
separate şi împrăștiate pe întregul corp al structurii Arborelui. Cu toate acestea, Sefer Yetzirah indică 
în mod clar (în versetul 5:2) că cele douăsprezece limite compun cele douăsprezece muchii ale unei 
singure forme omogene tridimensionale - şi anume, un octaedru. lar textul sugerează, de asemenea, 
(în versetul 6:5) că aceste douăsprezece limite sunt situate în secțiunea inferioară a diagramei 
Arborelui. 

În imaginea de mai jos, cele douăsprezece căi simple de litere sunt colorate în roşu. Sefer 
Yetzirah le poziţionează în raport cu şase "adâncimi" direcționale. Cele şase adâncimi sunt 
denumite: "Sus", "Jos", "Est", "Vest", "Nord" şi "Sud".! 


9 Expresia originală în ebraică este „10571 "7121", g”vulei alakson”. Acest termen se referă în mod tehnic la 
latura unui triunghi. Vezi: „Introducere în Sefer Yetzirah”, de Christopher P. Benton. Publicat în: Jurnalul Magom 
pentru Studii în Literatura Rabinică, Vol. VII, iarna anului 2004. Cele douăsprezece „graniţe diagonale” definesc 
laturile a opt triunghiuri echilaterale care formează împreună un octaedru. 

10 Vă rugăm să rețineți că mulți comentatori antici şi moderni atribuie adâncimea Estului lui Tifaret şi 
adâncimea Vestului lui Yesod (după diagrama Arborelui Hermetic de mai jos). 


Cele douăsprezece căi înclinate ale Arborelui vieţii hermetic modern nu au, evident, nicio 
legătură cu cele șase direcții spaţiale, ci sunt răspândite în toate cele zece sefirot. Acest lucru este 
valabil şi în cazul altor versiuni bine cunoscute ale diagramei Arborelui. Prin urmare, este clar că 
cele douăsprezece căi înclinate nu sunt conforme cu specificațiile de proiectare ale Sefer Yerzirah 
pentru cele douăsprezece "limite diagonale" cu litere simple. 
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Figura 4 : Cele douăsprezece limite diagonale 


Versetul 6:5 din Sefer Yetzirah ne oferă elementele structurale de bază ale Arborelui 
Yetzirah. 
Trei: 
Fiecare dintre ele este de sine stătătoare. 
Unul acționează ca avocat, 
unul acționează ca acuzator, 
și unul decide între ei. 


Șapte: 
Trei împotriva a trei, 
şi unul este regula care decide între ei. 


Doisprezece stau în război: 

Trei iubesc, 

trei urăsc, 

trei dau viaţă, 

și trei ucid. 

Trei iubesc: inima şi urechile. 

Trei urăsc: ficatul, bila şi limba. 

Trei dau viaţă: cele două nări și splina. 


Trei ucid: cele două orificii şi gura. 


Și Dumnezeu, rege credincios, le stăpâneşte pe toate din sfânta Sa 
locuință până în veacul veacurilor. 


Unul pe trei. 

Trei pe șapte. 

Șapte pe doisprezece. 

Și toți sunt legați, unul de altul. 


[Sefer Yetzirah, 6:5] 


Arborele are o structură ierarhică de bază în patru direcții. Corpul principal al arborelui este 
încoronat de o singură componentă care este mai înaltă decât toate celelalte. Sub ea sunt grupate trei 
componente. Sub acestea se află un grup de şapte componente. Aceste şapte se află deasupra unui 
grup de douăsprezece componente. După cum afirmă versetul 6:5... 


Una pe trei. 

Trei pe șapte. 

Șapte pe douăsprezece. 

Și toate sunt legate, una de alta. 


Versetul 6:5 este ingenios prin modul în care dezvăluie şi, în același timp, ascunde cele mai 
profunde mistere ale Sefer Yerzirah. Fără cheia pierdută, totuşi, este destul de dificil de descifrat 
exact la ce elemente de design se referă acest verset. Dar cu ajutorul cheii restaurate putem acum să 
decodificăm informaţiile conținute în acest verset foarte enigmatic. 


Trei: 

Fiecare dintre ele este de sine stătătoare. 
Unul acționează ca avocat, 

unul acționează ca acuzator, 

și unul decide între ei. 


Acest extras din versetul 6:5 se referă la cele trei litere mamă şi la cele trei sefirot superioare 
ale Arborelui Yetzirah: "Suflare din Suflare", "Apă din Suflare" şi "Foc din Apă”.!! Acestea trei 
corespund cu cele trei sefirot superioare ale Arborelui vieții moder: "Keter", "Hockmah" și 
"Binah". 


Șapte: 
Trei vizavi de trei, 
și unul este regula care decide între ele. 


Următoarea secțiune se referă la cele şapte litere duble şi la cele şase adâncimi direcționale 
(adică sefirot inferioare) ale Arborelui lui Yetzirah: "Deasupra", "Jos", "Est", "Vest", "Nord" şi 
"Sud". În mod firesc, "Sus" este opus lui "Jos", "Est" este opus lui "Vest", iar "Nord" este opus lui 
"Sud". Cu alte cuvinte: "trei opus la trei”. Aceste şase corespund cu sefirot-urile moderne ale 
Arborelui Vieţii cunoscute sub numele de: "Sefirot": "Da'at", "Yesod", "Hesed", "Hod", "Netzah" şi 
"Geburah”. 

Cea de-a şaptea componentă misterioasă este descrisă ca fiind "regula care decide între ele”. 
Ea corespunde cu sefirah din Arborele vieții modern, cunoscut în mod obişnuit sub numele de 
Tifaret. Dar Sefer Yetzirah nu se referă la sfera suplimentară ca fiind Tifaret şi nu o numerotează ca 


Il Cele trei sefirot sunt descrise în versurile 1:10-12 ale cărții Sefer Yetzirah. (Vezi Anexa.) 


sefirah. În schimb, se referă la Tifaret ca fiind "Templul Sfânt" (onpa 2%3).2 


Șapte duble: n - D2 
În sus și în jos. 
Est și Vest. 
Nord şi Sud. 
Și Templul Sfânt exact în centru 
și el le susține pe toate. 
[Sefer Yetzirah, 4:4] 


Sefer Yetzirah se referă la Tifaret ca fiind Templul Sfânt pentru a sublinia funcția sa divină în 
raport cu cele șase sefirot inferioare. Cele şase sefirot inferioare reprezintă "stâlpii" care stabilesc 
cele şase extremităţi ale "Lumii" - adică octaedrul "Lumii". Din centru, Tifaret iluminează octaedrul 
cu lumina conştiinţei și dă expresie Numelui Sfânt (adică ShM, 2). Acest lucru va fi explicat mai 
Jos. 

O lectură a versetului 1:14 arată clar că Sefer Yezzirah nu numără Templul Sfânt printre cele 
zece sefirot ale Arborelui. 


Acestea sunt cele zece sefirot beli mah 
Suflarea Dumnezeului Viu, 
Respirație din respiraţie, 
Apa din Respirație, 
Focul din Apă, 
Sus, Jos, Est, Vest, Nord, Sud. 
[Sefer Yetzirah, 1:14] 


După cum puteți vedea, Templul Sfânt nu este inclus în lista de mai sus a celor zece sefirot. 
Dar, chiar şi aşa, este considerat a fi o componentă esențială şi foarte importantă a Arborelui 
Yetzirah. 

O altă distincție semnificativă care există între Arborele lui Yetzirah și Arborele vieții 
contemporane implică sfera Da'at. Da'sat nu este socotită ca sefirah în diagrama modernă a 
Arborelui, dar este numerotată ca una dintre cele zece sefirot ale vechiului Arbore al lui Yetzirah. 
Sefer Yetzirah numeşte Da'at "profunzimea de Sus" și se referă, de asemenea, la ea ca la un 
"legământ singular" (sau "legământ al unității”). 


Zece sefirot beli mah. 
În număr de zece degete. 
Cinci opus cinci 
cu un legământ singular 
tocmai în mijloc. 
În tăierea împrejur a limbii, 
și în tăierea împrejur a membrului. 
[Sefer Yetzirah, 1:3] 


Termenul "legământ singular"!* (mm n*2) este folosit pentru a descrie rolul special al lui 
Da'at ca unificator al celor zece sefirot (adică "adâncuri"”) ale Arborelui Yetzirah. Expresia "cinci 
opus cinci" se referă la cele cinci perechi de adâncuri opuse, așa cum sunt enumerate în versetul 1:5. 


12 Aryeh Kaplan a tradus această frază prin "Palatul Sfânt", dar cuvântul ebraic Haykal (HYKL, "palat") 
înseamnă mai des "templu" şi se referă de obicei la Templul Sfânt din Ierusalim. A se vedea: Strong: 401965. 

13 Expresia ebraică ambiguă "beli mah" (nn "72) înseamnă literalmente "fără ce?" şi este de obicei interpretată 
ca însemnând "nimicitate". (Vezi mai jos traducerea mea a termenului.) 

14 Aceasta este traducerea lui Aryeh Kaplan, dar alte alternative includ "legământ al Unicului“ şi 'legământ al 
unităţii“. A se vedea; Sefer Yesira. A. Peter Hayman. Mohr Siebeck, 2004. Pg. 67. 


(A se vedea mai Jos.) Da'at este poziţionat în mijlocul (adică "exact în mijlocul") celor zece sefirot 
ale Arborelui lui Yetzirah.! 

Afirmația "cinci vizavi de cinci, cu un legământ singular exact în mijloc" sugerează o 
asociere simbolică între Da'at (ca "legământ singular”) și Tifaret (ca "Templul Sfânt"). Asocierea lor 
strânsă este implicată de afirmaţia similară "trei opus trei şi unul este regula care decide între ele"!S. 
Această frază se referă la funcția pivotală a lui Tifaret în raport cu cele șase sefirot direcționale. Și 
rețineţi că se mai spune despre Tifaret: "Şi Templul Sfânt tocmai în centru”! - adică în centrul 
grupului celor șase sefirot inferioare ("trei opus trei”). 

Da'at este identificat ca un legământ singular după ce Templul Sfânt a fost construit. 

Atunci când Da'at se stabilește (în conştiinţa umană) ca vârf al octaedrului Templului Sfânt, 
el formează o legătură între cele şase sefirot inferiori şi cele patru sefirot superioare. Da'at, ca 
"legământ singular", simbolizează uniunea dintre macrocosmos şi microcosmos - Dumnezeu și 
umanitate. Cu alte cuvinte, Da'at facilitează unificarea celor zece sefirot. 

Templul Sfânt din Ierusalim simboliza un legământ de unire între poporul evreu și Creatorul 
divin, dar când a fost distrus fizic de către romani în anul 70 d.Hr., s-a considerat că legământul a 
fost rupt. Astfel, pentru a reflecta această realitate, Sefer Yerzirah exclude Templul Sfânt (adică 
Tifaret) din cele zece sefirot ale Arborelui Yetzirah. Dar, lucru important, include instrucțiuni 


codificate ss cum să reconstruim Templul şi, în consecință, 


Douăsprezece limite 


Sefer Yetzirah descrie cele douăsprezece limite ca fiind linii de legătură care se întind între 
cele şase sefirot inferioare ale Arborelui Yetzirah. Acest lucru este afirmat în mod clar în versetul 
3.2, 

Douăsprezece simple: 

739 039 "DN PI 

Fundamentul lor este reprezentat de cele douăsprezece limite diagonale: 
Limita superioară estică; 

Limita nordică de est, 

Limita inferioară estică, 

Limita superioară sudică; 

Limita de sud-est, 

Limita inferioară sudică, 

Limita superioară vestică; 

limita sudică de vest; 

Limita inferioară vestică; 

Limita superioară nordică, 

Limita nord-vestică; 

Limita inferioară nordică. 

Ele se întind neincetat până la eternitatea eternităţilor, Și ele sunt graniţele lumii. 


[Sefer Yetzirah, 5:2] 


Deoarece cele douăsprezece limite se întind între cele şase sefirot "direcționale" inferioare, 
ele trebuie să fie situate împreună în partea inferioară a Arborelui (aşa cum s-a explicat anterior). 
Este evident din versetul 5:2 că cele douăsprezece limite diagonale nu sunt separate şi împrăştiate 
între toate cele zece sefirot ale diagramei Arborelui. Dar aşa presupun mulți studenți ai Cabalei că 
sunt plasate. 


15 Adică, Da'at este poziționată în centrul coloanei din mijloc a Arborelui lui Yetzirah - la jumătatea distanței 
dintre Ain Sof şi Yesod. 
16 Sefer Yetzirah, 6:5. 


17 Sefer Yetzirah, 4:4. 


Tree of Life 
GRA Version Below 


Figura 5 : Douăsprezece limite diagonale 


Este imposibil din punct de vedere geometric, de exemplu, ca cele douăsprezece căi 
diagonale din versiunea GRA a diagramei Arborelui (mai sus, în stânga) să se conformeze 
instrucțiunilor de plasare a limitelor din versetul 5:2. Cu toate acestea, Arborele lui Yetzirah (mai 
sus, în dreapta) se conformează perfect cu specificaţiile de proiectare ale Sefer Yerzirah. 

Figura tridimensională care rezultă în mod natural din instrucțiunile din versetul 5:2 este un 
octaedru. Unii comentatori derivă un cub, dar este mai logic să asociem cele șase sefirot 
direcţionale (sau "adâncimi") cu cele şase vârfuri ale unui octaedru (cu excepția cazului în care 
conceptul de cub este dezvoltat în afara structurii naturale a Arborelui Vieţii). Dacă încerci să îţi 
imaginezi cele şase sefirot inferioare ca fiind cele şase laturi pătrate ale unui cub, îţi va fi foarte 
dificil. Dar este uşor să vezi sefirot-urile ca pe şase vârfuri cu douăsprezece muchii care se extind 
între ele pentru a forma un octaedru. 

Octaedrul încorporează întreaga porțiune inferioară a Arborelui lui Yetzirah şi ne oferă un 
instrument magic pe care îl putem folosi pentru a vindeca falia care, din păcate, există în conştiinţa 
umană. Această falie separă efectiv Umanitatea şi Creatorul divin. Dar ea există doar ca un hiatus în 
conștiința umană. 

Fiinţele umane tind să fie inconștiente de existenţa/realitatea Creatorului divin. Dar, din 
fericire, falia nu reprezintă separarea completă a Umanității de Divinitate. Acest lucru ar fi 
imposibil. 


Zece Sefirot 


Șapte duble: n 225-722. 

Șapte și nu şase. 

Șapte şi nu opt. 

Examinaţi cu ei 

Și cercetaţi cu ei. 

Fă ca [fiecare] lucru să stea pe esenţa sa, 
și fă-l pe Creator să se așeze pe baza Sa. 


[Sefer Yetzirah, 4:5] 


Şase dintre cele șapte litere duble sunt asociate cu cele şase vârfuri ale octaedrului. Dar 

Sefer Yetzirah ne aminteşte în versetul 4:5 că există şapte, nu şase litere duble, aşa că trebuie să 
asociem una dintre ele cu punctul central al octaedrului. Şi ne sfătuiește, de asemenea, să nu fim 
tentaţi să adăugăm o a opta literă dublă, adică să nu adăugăm o altă sefirah cu literă dublă (adică 
Malkut) în partea de jos a diagramei Arborelui. Ea face o afirmaţie similară în ceea ce priveşte cele 
zece sefirot în general. 

Zece sefirot beli mah. 

Zece și nu nouă. 

Zece și nu unsprezece. 

Înţelege cu înţelepciune; 

Fii înțelept cu înţelegere. 

Examinaţi cu ei şi sondaţi din ele. 

Fă [fiecare] lucru să stea pe esenţa lui 

și fă-l pe Creator să stea pe baza Sa. 


[Sefer Yetzirah, 1:4] 
Cuvântul ebraic "mawkone" (p>5, MKVN)'S, tradus aici prin "bază", este o referire la 


sefirah Da'at, numită "adâncimea de Sus". Mawkone înseamnă "fundație! şi este adesea înţeles în 
Biblia ebraică ca referindu-se la locul unde se află templul lui Dumnezeu. Şi, așa cum sefirah 


"Zece şi nu nouă" din versetul 1:4 se referă la tentaţia de a exclude prima sefirah - Ain Sof'%, 
numită Respirația Sfântă - din sefirot, obținând astfel nouă sefirot în loc de zece. "Zece şi nu 
unsprezece" avertizează împotriva adăugării lui Malkut la baza Arborelui, deoarece astfel s-ar 
obţine unsprezece sefirot. 

Cele zece sefirot din Sefer Yerzirah sunt, de asemenea, numite "adâncuri". 

Zece Sefirot beli mah: 
Măsura lor este zece 

care au ain sof.” 

O adâncime a Începutului, 
O adâncime a sfârşitului, 
O adâncime a Binelui, 

o adâncime a răului, 

O adâncime de Sus, 

O adâncime de jos, 


O adâncime de Est, 
18 A se vedea versetele 1:4 şi 4:5. 
19 Ain Sof (10 PR) se traduce literal prin "fără sfârşit”. Reprezintă necunoscutul infinit. 


20 Vezi nota de mai sus. 


O adâncime de Vest, 

O adâncime de Nord, 

O adâncime de Sud. 

Maestrul singular, 

Dumnezeu, rege credincios, 

le domină pe toate din sfânta Sa locuinţă 
până în veşnicia veşniciei. 


[Sefer Yetzirah, 1:5] 


Versetul 1:5 enumeră cele zece adâncimi în două grupuri şi ca perechi opuse. Evident, 
Malkut nu este inclusă, dar mulți oameni încă fac greşeala de a adăuga Malkut ca sefirah. Și apoi 
agravează eroarea atribuindu-i o "adâncime" (de obicei "adâncimea Sfârşitului" sau "adâncimea 
Răului"). Acest lucru nu numai că perturbă ierarhia originală a adâncimilor, dar perturbă complet 
sistemul de zece sefirot din Sefer Yerzirah. 

Cele zece sefirot sunt clar delimitate în textul lui Sefer Yezzirah. Există patru sefirot situate 
în partea de sus a diagramei Arborelui, iar sub ele se află şase sefirot "direcționale" care produc 
octaedrul. Există, de asemenea, o componentă suplimentară a Arborelui, care nu se numeşte sefirah, 
dar este denumită Templul Sfânt. 

Malkut nu este una dintre cele patru adâncimi cele mai înalte şi nici una dintre cele şase 
adâncimi "direcţionale" inferioare. Prin urmare, nu poate fi "adâncimea Răului", sau oricare dintre 
cele zece adâncimi. Adâncimile, aşa cum am menționat mai sus, sunt prezentate în două grupuri - 
un grup superior de patru și un grup inferior de șase - și ca o serie de principii opuse. 

Zece sefirot beli mah: 

Măsura lor este zece. 

care nu au Sfârşit. 

O adâncime a Începutului, [Ain Sof - Suflul Sfânt] 
O adâncime a Sfârșitului, [Keter - Suflet din Suflet]. 
O adâncime a Binelui, [Hockmah - Apă din Respirație]. 
O adâncime a Răului, [Binah - Foc din Apă] 

O adâncime de Sus, [Da'at] 

O adâncime de Jos, [Yesod] 

O adâncime de Est, [Hesed] 

O adâncime de Vest, [Hod] 

O adâncime de Nord, [Netzah] 

O adâncime de Sud. [Geburah] 


De fapt, primele trei rânduri ale acestui verset ne instruiesc în mod enigmatic să excludem 
Malkut şi să includem Ain Sof. "Beli mah" (7% *93) se traduce prin "fără Mah", unde cuvântul 
ebraic Mah (21), în vechea tradiţie cabalistică, este asociat cu sefirah Malkut. 


"Acea extremitate a cerului se numeşte Mi, dar există o altă extremitate inferioară care se 
numeşte Mah (Ce?)... Cu siguranță că Cel voalat, Cel Preaînalt, suma tuturor existenţelor, te va 
vindeca și te va susţine - Mi, extremitatea cerului de sus, Mah, până la extremitatea cerului de jos. 
Și aceasta este moştenirea lui Iacov, el fiind "zăvorâtul care trece de la o extremitate la alta” (Exod. 
XĂVI, 28), adică de la cea mai înaltă, identică cu Mi, la cea mai joasă, identică cu Mah, întrucât 
ocupă o poziţie de mijloc." 

[Din: Soncino Zohar, Prologul 1b]. 


Cuvântul ebraic "Mi" (*%)! semnifică Binah (şi primul Heh al lui YHVH). 'Mah' (33)7 


2] Adică: "Cine? 
22 Adică: "Ce? 


reprezintă Malkut (şi al doilea Heh al lui YHVH). 'lacov' (Vav al lui YHVH) este 
"şurubul/fulgerul"% care se întinde între primul Heh şi al doilea Heh al lui YHVH. 

Al treilea rând din Sefer Yetzirah versetul 1:5 se citește de fapt "care au Ain Sof', deoarece 
"fără sfârşit" este traducerea în engleză a originalului ebraic "Ain Sof (mo PR)". Prin urmare, o 
traducere mai potrivită a primelor trei rânduri din versetul 1:5 este... 


Zece sefirot fără Mah [Malkut]: 
Măsura lor este zece, 
care include Ain Sof. 


Ain Sof este numit "adâncimea Începutului"” deoarece nu are "niciun sfârşit”. 

Templul Sfânt este un loc sacru care conține, păstrează şi reflectă Lumina Creatorului. Acolo 
a ales să locuiască în mod special - ascuns în mijlocul octaedrului, aproape de creaţia Sa, în Templul 
Său Sfânt, sau Tifaret. Dar Templul Sfânt rămâne lipsit de Prezenţa divină - asta până când vom 
construi octaedrul Templului Sfânt şi vom activa "legământul singular” în Da'at. Versetul 1:5 
continuă... 


Maestrul singular, 

Dumnezeu Regele Credincios, 
îi domină pe toți 

din locuința Sa sfântă 

până în veşnicia veșniciei. 


'Locuinţa sfântă! (din versetul 1:5) este octaedrul Templului Sfânt. Este locul "Stăpânului 
singular", al "legământului singular" (din versetul 1:3) şi al "Unicului ShM" (din versetele 2:5 și 
2:6). Fundamentul Templului Sfânt este sefirah Mawkone (Da'at), numită 'adâncimea de Sus'. Ea 
este asociată cu prima literă dublă ebraică, Bayt (3). Bayt înseamnă 'casă', ca în 'Casa lui 
Dumnezeu', sau Templul Sfânt. 

Un alt motiv important pentru care Malkut nu este inclusă ca o componentă a Arborelui lui 
Yetzirah este acela că ea întruchipează cea mai joasă lume cabalistică a lui Assiah (adică "Facerea"). 
Arborele lui Yetzirah delimitează în mod specific lumea lui Yetzirah (adică "Formarea"). De aceea, 
cele şase "peceţi” ale lui Yetzirah includ doar primele trei litere -Y, H, V- ale numelui divin YHVH. 
Ele o exclud în mod necesar pe ultima Heh, deoarece aceasta reprezintă Assiah şi sefirah Malkut şi, 
prin urmare, nu aparține lumii lui Yetzirah. Heh final este adăugat la cele şase formule de sigiliu 
YHV doar atunci când este necesar ca forțele magice să coboare din lumea lui Yetzirah în lumea lui 
Assiah. 


Șapte duble 


Există multe speculaţii în rândul cabaliştilor cu privire la atribuirea iniţială a celor şapte 
planete astrologice celor şapte litere duble ebraice în Sefer Yetzirah. Cele mai vechi manuscrise ale 
textului care au supraviețuit prezintă date contradictorii, probabil cauzate de erori de scriere şi/sau 
de opacizare deliberată. 

Propria mea soluţie la această enigmă se bazează pe faptul că lui Sefer Yerzirah îi place să îşi 
organizeze componentele Arborelui Vieţii în ordine alfabetică. De exemplu, Sefer Yerzirah prezintă 
cele trei sefirot cu litere mamă în ordinea lor alfabetică naturală - Alef, Maym, Shin - şi asociază 
cele douăsprezece semne zodiacale cu cele douăsprezece litere simple în ordinea lor alfabetică 
naturală. Prin urmare, este probabil ca cele şapte litere duble să fie asociate cu cele şapte planete în 
ordine alfabetică. 

Există un acord universal în toate versiunile lui Sefer Yetzirah că ordinea alfabetică a celor 
douăsprezece litere simple este paralelă cu ordinea naturală cerească a celor douăsprezece 
constelații zodiacale (aşa cum au observat astrologii de mii de ani). Dar care este "ordinea naturală” 


AL) 


23 Reţineţi că cuvântul ebraic Vav () înseamnă "cui" (sau "şurub"). 


a celor şapte planete astrologice? 

Eu cred că, în Sefer Yetzirah, planetele sunt ordonate în funcţie de mişcarea lor ciclică, aşa 
cum au fost observate de astrologii antici care au scris textul original. 

Perioadele orbitale ale planetelor (aşa cum sunt văzute de pe Pământ) sunt următoarele: 


Planet Period (yrs) Letter 


| e 
ESEU 


În această schemă, iii planetară se bazează pe durata ciclului unei planete. De 
exemplu, Saturn este văzut ca şef printre cele şapte planete deoarece perioada sa orbitală (29,46 ani) 
este cea mai mare. Prin urmare, lui Saturn i se atribuie prima literă dublă ebraică (adică Bayt). 
Dar cabaliştii hermetici moderni tind să respingă aceste corespondențe, chiar dacă ele figurează în 
multe versiuni ale Sefer Yerzirah - şi, în mod ciudat, chiar dacă sefirot-urile din Arborele vieții 
hermetic modern sunt recunoscute ca urmând exact aceeași secvenţă orbitală a planetelor. 


3. Binah (Saturn, 2) 
4. Hesed (Jupiter, 3) 
5. Geburah (Marte, 7) 
6. Tifaret (Soare, 2) 

7. Netzah (Venus, 25) 
8. Hod (Mercur, ?) 

9. Yesod (Luna, 7) 


Cele şapte sefirot cele mai joase din Arborele lui Yetzirah urmează, de asemenea, această 
secvenţă planetară, cu excepţia faptului că Saturn este atribuit lui Da'at.% 

Cele mai larg acceptate asocieri planetare în Cabala Hermetică modernă (sau Qabalah) sunt 
cele care au fost introduse de Ordinul original al Zorilor de Aur. Aceste corespondențe atipice pot fi 
adecvate pentru sistemul de magie Golden Dawn, dar nu au nicio relevanță în sistemul magic 
original al Sefer Yerzirah. 


24 În Arborele lui Yetzirah, lui Binah i se atribuie a treia literă mamă ebraică "Shin" și planeta Pluto (sau 
"Focul divin”). 


Trei mame 


O altă neînțelegere frecventă cu privire la designul Arborelui lui Yetzirah este credința 
eronată că cele trei litere materne ebraice sunt asociate cu cele trei căi orizontale ale diagramei 
Arborelui. Această presupunere rezultă dintr-o lectură superficială a Sefer Yetzirah. Este adevărat că 
există o asociere numerică între cele trei grupuri de litere ebraice şi cele trei grupuri de trasee ale 
Arborelui - orizontal, vertical şi diagonal. Şi este foarte tentant să le asociem pe cele două împreună 
bazându-ne doar pe această coincidență numerologică. Dar textul lui Sefer Yezzirah nu susține şi nu 
descrie acest aranjament. 

Așa cum am menționat anterior, versetul 6:5 din Sefer Yerzirah defineşte structura Arborelui 
Vieţii ca o ierarhie de componente dispuse în patru grupuri suprapuse de 1, 3, 7 şi 12. 


Unu pe trei 

Trei pe șapte. 

Șapte pe doisprezece. 

Și toate sunt legate, una de alta. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:5] 


Ştim din versetul 5:2 că Sefer Yerzirah organizează cel mai mic grup de douăsprezece litere 
ebraice simple ca limite (sau muchii) care se întind între cele şase vârfuri ale unui octaedru. 
Marginile octaedrului includ două dintre cele trei căi orizontale ale diagramei Arborelui Vieţii. 
Aşadar, doar pe baza acestei observaţii, putem deduce că cele trei litere materne ebraice nu pot fi 
asociate cu cele trei căi orizontale. Următoarea diagramă ilustrează acest aspect. 
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Figura 6: Trei căi orizontale 


Expresia "şapte pe doisprezece" se referă la cele şase vârfuri care fixează cele douăsprezece 
muchii ale octaedrului (plus punctul său central - Templul Sfânt). lar expresia se referă, de 
asemenea, la cele şapte căi cu două litere ebraice care sunt grupate deasupra celor douăsprezece 


muchii ale octaedrului. 

"Trei pe şapte" se referă la cele trei sefirot ebraice cu litere mamă care se află pe cele şapte 
căi cu două litere din partea de sus a diagramei Arborelui. 

Expresia "unul pe trei" se referă la sefirah unică numită Suflul Sfânt (adică Ain Sof) care 
încoronează Arborele Yetzirah. Ea este aninată pe cele trei sefirot cu litere mamă. 


One on Ihree 


Inree on Seven 


Tree of 
Yetzirah 


seven on Twelve 


And all are bound 
one to another 


Figura 7: "Unu pe trei; trei pe şapte; șapte pe doisprezece" 
[A se vedea mai jos pentru o explicaţie suplimentară a diagramei de mai sus]. 


Pe măsură ce veţi continua să studiaţi Sefer Yerzirah, veţi realiza că aranjamentul său de 
sefirot şi căi se bazează pe principii metafizice profunde, nu pe o coincidenţă numerologică banală. 
O altă neînțelegere comună legată de problema celor trei litere mamă şi a celor trei căi orizontale 
derivă din ambiguitatea aparentă a versetului 6:2. 


Trei mame: Alefj, Maym, Shin. 

Aer, apă și foc. 

Focul este deasupra, apa este dedesubt, 

iar aerul din Respirație este regula care decide între ele. 
Și un semn al acestui lucru este că focul susține apa. 
Maym fredonează, Shin şuieră, 

iar Alef este Respirația aerului care decide între ele. 


[Sefer Yetzirah, 6:2] 


Soluția simplă la această ambiguitate este că Alef, Maym şi Shin nu reprezintă elementele 
lumești: aer, apă şi foc. In schimb, cele trei mame semnifică Elemente divine (sau Principii) care 


sunt sursa spirituală a aerului, apei şi focului elementar. Cele trei mame produc elementele 
mundane aer, apă şi foc atunci când influenţa lor pătrunde în "Lume" (223). 


Așa cum este scris în Sefer Yetzirah 3:4. 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 

În lume” sunt aer. apă, foc. 

Cerul a fost creat din foc. 

Pământul a fost creat din apă. 

Iar aerul din Suflare decide între ele. 


[Sefer Yetzirah, 3:4]. 


Iar în versetul 3:2 este scris... 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 
Un mare secret mistic 

acoperit şi sigilat cu şase inele. 
Și din ele emanau aer, apă și foc. 
Și din ele s-au născut Părinţii, 

și din Părinți, urmaşi. 


[Sefer Yetzirah, 3:2] 


Şi din nou în versetul 6:1... 


Acestea sunt cele trei Mame: Alej, Maym, Shin. 
Și din ele au emanat trei Părinți. 

Și ei sunt aerul, apa şi focul. 

Și din Părinţi, urmaşii. 

Trei Părinţi şi urmașii lor. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:1] 


Cele trei principii ezoterice ale literei mamă sunt definite şi numite în versetele 1:10-12. 
Aceste trei versete descriu elementul divin Aer ca fiind "Suflul din Suflare"” (mon n33); elementul 
divin Apă ca fiind "Apa din Suflare" (ma 2"); şi elementul divin Foc ca fiind "Foc din Apă" (8 
222). Aceştia sunt termeni tehnici utilizați în mod intenţionat pentru a diferenția Alef, Maym şi 
Shin de omologii lor lumești: aer, apă și foc. 

Cei trei "părinți" şi cele trei elemente mundane, aer, apă şi foc, sunt reprezentate de cele trei 
litere simple ebraice: Vav (3), Heh (3) şi Yud (5) - nu Alef (8), Maym (4) şi Shin (2). 

Cele trei litere YHV compun cele şase formule care sigilează cele șase vârfuri ale 
octaedrului. Cu alte cuvinte, aceste trei litere ebraice simbolizează forțele elementare care operează 
în porțiunea inferioară a Arborelui lui Yetzirah. 

Vav, Heh şi Yud sunt identificate în mod specific de Sefer Yerzirah ca fiind litere ebraice 
simple” pentru a atrage atenţia asupra faptului că ele au o afinitate cu cele douăsprezece litere 


25 "Lumea" (2215, Olahm) este denumirea tehnică din Sefer Yetzirah pentru octaedrul "microcosmosului 
uman". Este octaedrul pe care îl studiem în principal în această carte. Există alte două octaedre numite 'Anul' (73, 
Shanah) şi 'Sufletul' (33, Nefesh). 

26 "A ales trei litere dintre cele simple". A se vedea versetul 1:13. 


simple "limite" care reprezintă marginile octaedrului. 

Astfel, atunci când Sefer Yerzirah afirmă în versetul 6:2 "Focul este deasupra, apa este 
dedesubt, iar aerul respirației este regula care decide între ele", descrie cele trei litere ebraice simple 
Heh, Yud şi Vav. Şi, mai precis, se referă la aranjarea căilor literelor simple în cele trei grupuri ale 
lor: Cardinale (deasupra), Mutabile (dedesubt) şi Fixe (între ele). Acest lucru va fi discutat în 
continuare, când vom examina natura celor doisprezece "descendenţi". (A se vedea mai jos.) 


Figura 8: Arborele lui Yetzirah 


Sefirot-urile şi căile Alef, Maym şi Shin sunt aranjate în conformitate cu ordinea ierarhică în 
care sunt prezentate în Sefer Yerzirah: Alef mai întâi, apoi Maym, urmată de Shin. Aceasta este, de 
asemenea, ordinea lor în ordinea naturală a alfabetului ebraic. 


Templul Sfânt 


Starea inconştientă a sefirah Da'at (adică "legământul singular”) în psihicul uman (adică în 
octaedru) înseamnă că Templul Sfânt (adică Tifaret) rămâne "întunecat" din cauza absenței Luminii 
divine (adică "Shekinah") a Creatorului. Sefer Yerzirah leagă simbolic această condiţie nefericită de 
distrugerea Templului Sfânt din Ierusalim în anul 70 d.Hr. 

Da'at ca "legământ singular" (sau "legământ al unității”) reprezintă un "acord" pe care îl 
avem cu Creatorul pentru a ajuta la împlinirea Planului Său divin pe Pământ. Dar, atâta timp cât 
calea dintre Tifaret (Templul Sfânt”) şi Da'at (legământul singular”) rămâne închisă pentru noi, 
rămânem inconșştienţi de rolul pe care suntem destinați să îl jucăm în Creaţie. 


„ Activarea legăturii dintre Tifaret şi Da'at acoperă decalajul 
care există în prezent în conştiinţă între Umanitate şi Creator. 


Sefer Yetzirah îşi propune să ne ajute să umplem golul spiritual, oferindu-ne o schiță 
metafizică a octaedrului Templului Sfânt. Este un proiect pe care îl putem folosi pentru a construi 
un sanctuar interior, pentru a activa calea lui Maym, pentru a accesa "legământul singular" şi pentru 
a atrage Prezența divină în conştiinţa noastră. 

Octaedrul Templului Sfânt este un spaţiu de lucru sacru stabilit cu scopul de a ne reuni cu 
Creatorul în conștiință şi pentru a efectua magie cabalistică. Designul complet al Templului este 
reprezentat de octaedrul care formează porțiunea inferioară a Arborelui de Yetzirah. Creatorul este 
simbolizat de sefirot şi căile din partea superioară a Arborelui - adică tot ceea ce se află deasupra 
octaedrului. Prezenţa divină (adică Shekinah) intră în Templul Sfânt prin intermediul "legământului 
singular" de la Mawkone (adică Da'at) - cel mai de sus vârf al octaedrului. 

După cum s-a explicat anterior, structura de bază a Arborelui de Yetzirah este rezumată în 
versetul 6:5... 


Unu pe trei. 

Trei pe șapte. 

Șapte pe doisprezece. 

Și toți sunt legați, unul de altul. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:5] 


Prima sefirah este descrisă ca "Suflul Dumnezeului Viu" şi "Suflul Sfânt.” Este asociată cu 
litera mamă ebraică Alef (3) şi reprezintă Sursa originară insondabilă din care izvorăşte Creaţia. 
Sefer Yetzirah foloseşte limbajul şi simbolismul (în versetul 1:9) pentru a diferenția această sefirah 
de următorul grup de trei. Cu alte cuvinte, Su/larea Sfântă rămâne separată simbolic de Arbore într- 
un mod similar modului în care Ain Sof este diferențiat de cele trei sefirot supranaturale din 
diagrama modernă a Arborelui. 

Arborele vieții modern recunoaşte existența lui Ain Sof, dar nu îl include în sistemul său de 
numărare“, preferând să înceapă numărătoarea de la Keter. Acesta adaugă apoi Malkut ca a zecea 
sefirah pentru a încorpora lumea cabalistică a lui Assiah. 

Arborele lui Yetzirah omite sefirah Malkut din numerotarea sa, dar include Ain Sof în 
numărătoare. Aceasta reprezintă o diferență minoră de accent între cele două sisteme. Ambii Arbori 
au zece sefirot şi includ aceleași componente de bază, cu excepția faptului că unul numără Ain Sof 
în vârful Arborelui, iar celălalt numără Malkut în partea de jos a Arborelui. 

Așadar, în vârful Arborelui Yetzirah avem... 

1. Respirația Dumnezeului Viu (Ain Sof) 


27 Vezi versetul 1:9. 
28 Sau etichetează zero (0). 


Următoarele trei sefirot ale Arborelui lui Yetzirah sunt descrise în versetele 1:10-12. 


2. Suflul din suflare (Keter) 
3. Apa din suflare (Hockmah) 
4. Focul din apă (Binah) 


Aceste trei corespund cu sefirot din zilele noastre: Keter, Hockmah și Binah. Ele sunt 
asociate cu cele trei litere mamă ebraice: Alef, Maym şi Shin. 

A doua sefirah (Suflare din Suflare) este expirată din Suflarea Sfântă a lui Ain Sof (adică 
prima sefirah). Acest lucru permite Respiraţiei (ca Keter) să iasă în manifestare exterioară - ca o 
respirație umană care se condensează într-un nor când întâlnește aerul friguros al unei zile de iarnă. 

Cele două suflări au aceeași esență (simbolizată prin Alef, N) şi, prin urmare, sunt practic 
imposibil de distins una de cealaltă. Aşa cum este scris în versetul 1:7... 


Zece sefirot beli mah. 
Sfârşitul lor este încorporat în începutul lor, 
și începutul lor în sfârșitul lor. 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:7] 


Cu alte cuvinte, "profunzimea Sfârșitului" (adică Keter) este încorporată în "profunzimea 
Începutului" (adică Ain Sof) şi viceversa.” 

Respirația expirată conţine atât Apă divină ("umiditate"), cât şi Foc divin ("căldură"). Aceste 
două principii se diferențiază unul de celălalt și formează a treia şi a patra sefirot - numite Hockmah 
şi Binah în diagrama modernă a Arborelui. 

Până acum am îndeplinit cerința din Sefer Yerzirah de "unul pe trei", dar cum rămâne cu "trei 
pe şapte"? Următorul verset enumeră doar şase sefirot. Acesta este un mare mister al Sefer Yetzirah. 
Există şapte litere duble în ebraică, dar numai șase sefirot inferioare. Misterul este rezolvat atunci 
când una dintre cele şapte litere duble (Kaf, 5, Soarele) este atribuită Templului Sfânt. Sefirah 
Tifaret simbolizează Templul Sfânt, iar Mawkone (Dai'at) este fundaţia sa. 

Sefer Yetzirah dezvăluie Da'at (sau Mawkone) ca fiind fundaţia spirituală a Templului Sfânt 
în versetul 1:4. 

Zece sefirot beli mah. 

Zece și nu nouă. 

Zece și nu unsprezece. 

Înţelege [Binah] cu înţelepciune [Hockmah]. 

Fii înțelept [Hockmah] cu înţelegere [Binah]. 
Examinați cu ei 

și cercetaţi de la ei. 

Fă ca (fiecare) lucru să stea pe esenţa sa 

și fă-l pe Creator să stea pe Mawkone-ul Său (25). 


[Sefer Yetzirah, 1:4] 


Termenii ebraici "Hockmah"” (Înţelepciune) şi "Binah" (Înţelegere) sunt cuvinte de cod 
pentru a treia şi a patra sefirot din Arborele lui Yetzirah. Cu alte cuvinte, versetul 1:4 face aluzie la 
combinarea acestor două sefirot pentru a produce "Mawkone" ("Baza", "Fundaţia") a Creatorului - 
locul sacru al Templului Sfânt. 

Iată un citat înrudit din Sefer Bahir.... 


29 Keter simbolizează sfârșitul procesului divin de creaţie-evoluţie (adică ciclul divin de expiraţie şi inhalare). 
Keter este destinaţia finală a Conştiinţei Umane în momentul în care se ridică în vârful Arborelui Vieţii (adică în 
timpul inhalării divine, înainte de absorbţia Tuturor în Ain Sof). 


Care este al șaptelea? Este cerul numit Aravot. Și de ce este numit cer (ShMYM)? Pentru că 

„ Aflăm că se află în centru |Da'at], cu apa [Hockmah] la dreapta sa și cu 

focul [Binah] la stânga sa. Ea susține apa (ShMYM) de foc şi de apă şi aduce pacea între ele. 

Focul vine şi găseşte atributul focului de partea sa. Apa vine şi găsește atributul apei de partea sa. 
De aceea este scris (lov 23:2): "EI face pace în înălțimile Sale". 


[Sefer Bahir. v. 153. Trad. Aryeh Kaplan. ] 
[Notele între paranteze pătrate sunt ale mele]. 


După descrierea celei de-a patra sefirah - "Focul din Apă" (adică Binah) - versetul 1:12 
menționează că locuinţa Creatorului este "întemeiată" din cele trei sefirot de deasupra Da'at. Se 
afirmă: "Din aceste trei EI şi-a întemeiat locuinţa". Acest lucru înseamnă că: Din aceste trei sefirot 
-Suflarea din Suflet (Alef/Keter), Apa din Suflet (Maym/Hockmah) şi Focul din Apă (Shin/Binah) 
-EI a creat octaedrul Templului Sfânt. Cu alte cuvinte, folosind Alef, Maym şi Shin, El a format 
octaedrul conform versetului următor (adică versetul 1:13)... 


El a ales trei litere dintre cele elementare 

[în misterul celor trei Mame: Alej, Maym, Shin]. 
Și le-a așezat în marele Său ShM ("nume") 

și cu ele a sigilat șase extremităţi. 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:13] 


Cele şase "extremităţi" sunt cele şase vârfuri ale octaedrului Templului Sfânt. Acest subiect 
este dezvoltat mai jos. 


lată cum se îndeplineşte cerința "trei pe şapte" din versetul 6:5. 


lee of x 
Yetzirah 


Figura 9: "Trei pe şapte” 


Cele trei sefirot - Keter (3), Hockmah (2) și Binah (%) - se sprijină pe şapte căi cu două 
litere (colorate în albastru). Cele șase sefirot inferioare şi Tifaret (Templul Sfânt) sunt emanații ale 
celor şapte căi cu litere duble, proiectate în partea inferioară a Arborelui. Acolo ele se ancorează ca 
extremități ale Lumii - adică cele şase direcții spațiale (plus punctul central al conștiinței). Cu alte 
cuvinte, cele şapte emanaţii ale căilor supranaturale stabilesc cele şapte dimensiuni ale universului 
MICrOCOSsMIC. 

Astfel, cele trei sefirot ale literelor mamă nu numai că se sprijină pe cele şapte căi cu litere 
duble, dar ele planează şi deasupra celor şapte emanaţii ale acestor căi - adică cele şapte sefirot cu 
litere duble. 

Cele șapte căi cu litere duble simbolizează cei șapte arhangheli care înconjoară şi susțin 
Tronul Creatorului. Aceştia sunt îngerii supremi ale căror "inteligențe" ghidează cele şapte planete 
astrologice (adică cele şapte sefirot inferioare). Acesta este un alt mod de a înţelege relația intimă 
care există între cele şapte căi cu două litere (arhangheli) şi emanaţiile lor - cele şapte sefirot 
inferioare (planete). 

Am stabilit că porțiunea inferioară a Arborelui lui Yetzirah este formată din Templul Sfânt 
(Tifaret) şi cele şase adâncimi "direcţionale" (numerotate de la cinci la zece)... 


Șapte duble: n922 - D2 
hA-O95C 


În sus și în jos. 
Est şi Vest. 
Nord şi Sud.“ 
Și Templul Sfânt exact în centru 
și el le susține (R%2, NShA)*! pe toate. 
[Sefer Yetzirah, 4:4] 
[Imaginea este adăugată de mine] 


5. Deasupra (Da'at) 
6. Jos (Yesod) 

7. Est (Hesed) 

8. Vest (Hod) 

9. Sud (Geburah) 
10. Nord (Netzah) 


Aceste şase adâncimi direcționale sunt grupate împreună și enumerate ca perechi opuse, 
deoarece ele reprezintă cele şase vârfuri opuse ale unui octaedru. 
La acest aranjament se face referire în versetul 6:5, unde este scris: 


Șapte: 
Trei vizavi de trei. 
Și unul este regula care decide între ele. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:5] 
Tifaret este "regula care decide între ele". Ea întruchipează principiul Conştiinţei - facultatea 


unică care discriminează între toate extremităţile Lumii. 
Sfera Mawkone (adică Da'sat) simbolizează fundaţia spirituală a Templului Sfânt. Ea 


30 Reţineţi că în ordinea numerică originală a celor şase adâncimi direcţionale (adică în versetul 1:13), Sudul 
(49) este enumerat înaintea Nordului (410). 
31 Cuvântul ebraic NShA înseamnă "a ridica şi a purta", sau "a înălța”. Aceasta se referă la rolul Soarelui de 


purtător şi suport al planetelor care orbitează. 


reprezintă un "legământ" divin stabilit între Dumnezeu și Umanitate. 

Mawkone rămâne departe de conştiinţa umană până când, în cele din urmă (adică după ce 
sunt îndeplinite anumite cerințe evolutive), ea devine integrată în mod conştient ca vârf al 
octaedrului Templului Sfânt. Până în acel moment, calea dintre Tifaret și Mawkone (adică calea lui 
Maym) s-a deschis către conștiință, iar Tifaret a devenit iluminată divin”. 

Alocarea celor şapte litere duble la cele şase adâncimi direcționale (şi la Templul Sfânt) este 
prezentată destul de clar în text. 

Adâncimile de Sus şi de Jos sunt reprezentate de prima (3) şi, respectiv, de a şaptea (n) literă 
dublă. Adâncimile de Est şi Vest sunt reprezentate de a doua (3) şi a şasea (9) literă dublă. 
Profunzimile Sudului şi Nordului sunt reprezentate de a treia (7) şi a cincea (5) literă dublă. Templul 
Sfânt este reprezentat de a patra (5) literă dublă (care se află "exact în centrul" grupului de şapte 
litere duble). 


Figura 10: Literele duble şi adâncimile 


Litera Kaf (5) reprezintă Soarele - centrul sistemului solar microcosmic. 

[Notă: În diagrama de mai sus, literele ebraice sunt scrise conform utilizării englezeşti de la 
stânga la dreapta, în loc de cea originală ebraică de la dreapta la stânga]. 

Configuraţia celor douăsprezece muchii ale octaedrului Templului Sfânt este prezentată în 
versetul 5:2. 


Douăsprezece elementare *. 

D339 039 "n 

Fundamentul lor este reprezentat de cele douăsprezece limite 
diagonale: 

Limita superioară estică. 

Limita de est nordică. 

Limita inferioară estică. 

Limita superioară sudică. 

Limita de sud-est. 

Limita inferioară sudică. 


32 Adică, Shekinah a coborât să locuiască în Templul Sfânt. 

33 Aryeh Kaplan traduce cuvântul ebraic PShVT (tw5) prin "elementar", dar traducerea obişnuită este 
"Simplu". Este interesant faptul că versetul 5:2 aranjează cele douăsprezece limite ale octaedrului conform unui 
model bazat pe elemente 'foc-aer-apă' (adică HV'Y). Acest lucru este explicat mai jos. 


Limita superioară vestică. 

Limita vestică sudică. 

Limita inferioară vestică. 

Limita superioară nordică. 

Limita nord-vestică. 

Limita inferioară nordică. 

Ele se extind continuu până în veşnicia veşniciei. 
Și ele sunt granițele lumii. 


[Sefer Yetzirah, 5:2] 
Acest verset îndeplineşte cerința finală a versetului 6:5 - "şapte pe douăsprezece" - deoarece 


cele şase vârfuri (plus punctul central/axa verticală) ancorează cele douăsprezece muchii ale 
octaedrului în partea inferioară a Arborelui. 


Tree of 
Yetzirah 


Figura 11: "Șapte pe doisprezece” 


Șapte duble: n922 - D2 

Sus și JOS. 

Est şi Vest. 

Nord şi Sud. 

Și Templul Sfânt exact în centru. 
Și le susține pe toate. 


[Sefer Yetzirah, 4:4] 


Notă: Principiul central unificator al conştiinţei, reprezentat de Templul Sfânt (adică 
Tifaret), luminează toate celelalte şase sefirot ale Octaedrului - adică "le susţine pe toate" (SY, 4:4). 
Şi, în mod similar, așa cum se afirmă în altă parte, cele două căi verticale care se alătură lui Tifaret 
(adică căile Shin şi Maym) infuzează cu forța magică a lui ShM toate cele douăsprezece căi care 
formează cele douăsprezece muchii ale Octaedrului. 


Restaurarea Templului Sfânt 


Cele trei căi ale literelor mamă (şi anume Alef, Maym şi Shin) compun "trunchiul" central 
vertical al Arborelui Yetzirah. Ele fac acest lucru în ordinea lor alfabetică naturală Alef, Maym şi 
Shin. Așa cum am explicat deja, este imposibil ca cele trei litere mamă să ocupe cele trei căi 
orizontale ale diagramei Arborelui. Asta deoarece două dintre căile orizontale sunt atribuite la două 
limite (adică muchii) ale octaedrului. Prin urmare, aceste două trasee sunt ocupate de două litere 
simple. Nu se poate scăpa de realitatea versetului 5:2. 

Cele trei litere mamă sunt esențiale pentru metafizica lui Sefer Yerzirah şi este de o 
importanță vitală să înțelegem semnificaţia lor în raport una cu cealaltă şi cu întreaga schemă 
metafizică a cărţii. Şi, bineînţeles, aceasta este cea mai dificilă provocare a Sefer Yetzirah. 

Pentru a restaura pe deplin octaedrul Templului Sfânt, există o transformare evolutivă care 
trebuie să aibă loc în cadrul axei sale verticale. Transform asta implică fuziunea căilor Shin (2) şi 
Maym (2) (şi fuziunea simultană a lui Shin şi Maym în cadrul celor douăsprezece limite ale 
octaedrului). 

Iniţial, octaedrul este dominat de traiectoria lui Shin (%). Calea Shin se întinde între Yesod 
(adică adâncimea de Jos) şi Tifaret (adică Templul Sfânt) şi formează jumătatea inferioară a axei 
verticale a octaedrului. 

Atunci când calea lui Shin domină octaedrul, psihicul uman este condus de "focurile 
Judecăţii" ale principiului feminin (Binah, %). Dar, pe măsură ce evoluăm în conștiință, focurile 
Judecăţii sunt atenuate treptat de apele Milostivirii care curg de pe calea lui Maym (14). Calea Maym 
se întinde între Tifaret (adică Templul Sfânt) şi Da'at (adică "legământul singular”). Calea Maym 
este o emanaţie a sefiroticului Maym din Hockmah. 

Căile Shin și Maym se contopesc încet-încet prin "supapa" Tifaret** până când se ajunge la 
un punct în care cele două căi devin una singură. Conştiinţa umană se ridică atunci la Da'at și 
"legământul singular” (adică Da'at) este trezit. Acest proces transformă octaedrul neevoluat în 
octaedrul Templului Sfânt, iar axa sa verticală devine o singură cale numită calea Shem (ShM) sau 
Pilonul Shem. 

Cuvântul ebraic "ShM" (at) înseamnă "nume" și se referă în general la Numele lui 
Dumnezeu (adică YHVH). Dar ShM este în sine o formulă puternică care definește în esență 
procesul creativ (aşa cum este descris în Sefer Yerzirah). Importanţa critică a lui ShM este 
menționată în primul verset din Sefer Yerzirah, unde este scris: 


Și El a creat lumea Sa 
cu trei cărți (2959). 

Cu text (339); 

cu număr (359); 

și cu comunicare (39). 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:1] 


În acest verset, cele trei "cărţi ale Creaţiei" sunt identificate cu literele ebraice SPR (359), a 
căror valoare numerică este 340. Aceasta este, de asemenea, valoarea formulei sacre ShM (2%). 
Așadar, cu alte cuvinte, versetul 1:1 ne spune că formula ShM este esențială pentru crearea Lumii. 
lar această noţiune este reiterată în versetul 2:5... 


Reiese că tot ceea ce este format 
și tot ceea ce se vorbeşte emană de la Un ShM. 


[Din: Sefer Yetzirah, 2:5] 


34 Tifaret reprezintă Soarele - numit ShMSh (n) în ebraică. Formula ShMSh arată calea lui Maym situată 
între calea lui Shin de jos şi Shin-ul sefirotic superior al lui Binah de sus. Formula oferă confirmarea că Tifaret 
(Templul Sfânt) reprezintă uşa prin care are loc transformarea ShM. 


Şi, de asemenea, în versetul 2:6... 


EI prevede, transformă şi face 
tot ceea ce este format și tot ceea ce este vorbit: 
Un singur ShM. 


[Din: Sefer Yetzirah, 2:6] 


Expresia "Un singur ShM" (7n8 2) se referă în mod specific la singura cale ShM (sau 
Stâlpul ShM) care se întinde între Yesod şi Da'at în octaedrul restaurat al Templului Sfânt.“ 


Jacob și Israel 


Povestea biblică a lui Iacov este o alegorie a evoluției umane pe planeta noastră. Iar 
experienţa sa la Peniel“ ("Faţa lui Dumnezeu") este legată simbolic de transformarea octaedrului de 
bază în octaedrul Templului Sfânt. Toate ființele umane trec în cele din urmă prin această înaltă 
iniţiere, numită Iniţierea ShM (sau Iniţierea "Numelui")”. 

Schimbarea numelui lui Iacob în Israel (83%, YShRAL) simbolizează ridicarea conştiinţei 
umane din sefirah Tifaret (Iacob) în sfera lui Da'at (Israel). În acel moment, Da'at devine integrat în 
conştiinţa umană şi se activează "legământul Unicului" (BRY Th YChYD, 797 1953). 

În timpul evoluţiei octaedrului, Pilonul ShM se stabileşte ca axă centrală a acestuia. Acest 
lucru are loc în momentul în care îngerul păzitor al lui Iacob (Tifaret, Kaf) îşi eliberează controlul 
asupra căilor Shin și Maym şi le permite să fuzioneze pe deplin împreună. Iacov ca Israel (Da'at) 
preia apoi controlul Pilonului ShM.** 

Pilonul ShM îi dă lui Israel puterea de a se implica în mod conştient în Lucrarea divină de 
Yetzirah (formare). Cu alte cuvinte, după ce a reconciliat căile lui Shin şi Maym în interiorul 
propriului său eu microcosmic, lacob, ca Israel, este capabil să îl ajute în mod conştient pe Creator 
în fuziunea macrocosmică a lui Binah (Shin, Focul divin) cu Hockmah (Maym, Apa divină). Făcând 
acest lucru, Israel face primul său pas pe o nouă cale a evoluţiei cosmice. 

Iniţierea ShM a lui Iacov este descrisă în Geneza, 32:24-32. (Vezi mai Jos). 


Observaţi frecvenţa cuvântului ShM în acest pasaj şi apariția neobişnuită a cuvântului Kaf 
(3, KP, "cupă" sau "cavitate"). Întregul episod este extrem de ciudat şi, prin urmare, este probabil 
să conțină un înţeles ezoteric ascuns. 

"Golul" (5, Kaf) din coapsa lui Iacov este Tifaret*, iar "tendonul care s-a micşorat" 
simbolizează declinul dominaţiei lui Shin, ceea ce duce la contopirea căilor Shin și Maym pentru a 
forma Pilonul ShM. 

În cele din urmă, Iacov numeşte locul iniţierii sale ShM Peniel ("Faţa lui Dumnezeu") pentru 


35 Reţineţi, de asemenea, expresia "Un singur ShM" din versetele 2:5 şi 2:6 include şi o referire la litera mamă 
Alef - pentru că Alef =1 ("unul"). Prin urmare, ea identifică Alef ca fiind o influență importantă care afectează 
ecuaţia ShM. Funcţia lui Alef este explicată mai Jos. 


36 A se vedea: Geneza, capitolul 32. 

37 Numit astfel deoarece în timpul acestei iniţieri este dezvăluită identitatea (adică "numele") "monadei” 
umane ("Yechidah"). 

38 Înainte ca Israel (adică un inițiat ShM) să obțină controlul Pilonului ShM, fuziunea treptată a căilor lui Shin 


şi Maym este supravegheată de Sfântul Înger Păzitor (sau Îngerul Solar) al lui Iacov (adică al unei ființe umane 
obişnuite). Aceasta este o procedură standard în timpul evoluției umane, în perioada premergătoare iniţierii ShM. 

39 Kaf (5) este litera dublă ebraică asociată cu Tifaret şi cu Soarele (n, ShMSh). Este Cupa sacră care 
conține Apa divină din calea lui Maym (%). Cupa însăşi este făcută din Foc (%, Shin). Acesta este motivul ezoteric 
pentru care cuvântul ebraic ShMSh ("Soarele") arată Maym (Apa divină) în mijlocul lui Shin (Focul divin). În mod 
similar, Shin-ul lui Binah (Focul divin) este un vas de Foc care înconjoară şi acoperă Maym-ul lui Hockmah (Apa 
divină). 


că l-a "văzut pe Dumnezeu față în faţă”. Acest nume este potrivit deoarece trezirea sferei lui 
Mawkone (Da'at) uneşte "faţa microcosmosului” (adică sefiroturile inferioare ale Arborelui lui 
Yetzirah) cu "faţa macrocosmosului" (adică sefiroturile cele mai înalte ale Arborelui). Doar prin 
intermediul sferei Da'at suntem capabili să privim "faţa lui Dumnezeu". Acesta este scopul final al 
Inițierii ShM. 


Și Iacov a rămas singur, şi un or IE s-a luptat cu el până la ivirea zorilor. Și văzând 
că nu-l biruieşte, s-a atins de scobitura coapsei lui Iacov; şi scobitura [KP] coapsei lui Iacov 
a ieșit din încheietură, pe când se lupta cu el. Și a zis: "Lasă-mă să plec, căci ziua se face ziuă”. lar 
el a zis: "Nu te voi lăsa să pleci, dacă nu mă vei binecuvânta”. Și el i-a zis: Care este numele tău 

? Iar el a răspuns: Iacov. Iar el a zis: "Numele tău [ShM] nu se va mai numi lacov, ci Israel, 
pentru că, ca un prinț, ai putere cu Dumnezeu şi cu oamenii și ai biruit. Și Iacov l-a întrebat şi a 
zis: "Spune-mi, te rog, numele tău [ShM]". Iar el a răspuns: Pentru ce întrebi de numele meu 
[ShM]? Şi el l-a binecuvântat acolo. Și Iacov a pus numele [ShM] locului Peniel, căci am văzut pe 
Dumnezeu faţă în față şi viața mea s-a păstrat. Pe când trecea el peste Penuel, soarele a răsărit 
peste el și s-a oprit pe coapsa lui. De aceea, copiii lui Israel nu mănâncă până în ziua de azi din 
nervura care S-a micșorat, care este pe scobitura /KP] coapsei, pentru că a atins scobitura [KP] 
coapsei lui Iacov în nervura care s-a micşorat. 


[ Geneza, 32:24-32.] 
[Notele între paranteze pătrate sunt ale mele.] 


Sigilarea adâncurilor 


EI a ales trei litere dintre literele simple, 

[în taina celor trei Mame: Alef, Maym, Shin]. 

Și le-a așezat în marele Său ShM, 

și cu ele a sigilat șase extremități. 

Cinci: EI a sigilat "deasupra" şi cu fața în sus, 

și a sigilat-o cu Yud, Vav, Heh (YVH). 

Șase: EI a sigilat "jos" şi a privit în jos, şi a sigilat-o cu Heh, Vav, Yud (HVY). 
Șapte: A sigilat "est" și a privit drept înainte, şi a sigilat-o cu Yud, Heh, Vav (YHV). 
Opt: A sigilat "vestul" și a privit cu spatele și l-a sigilat cu Vav, Heh, Yud (VHY). 
Nouă: A sigilat "sud", a privit spre dreapta și a sigilat-o cu Heh, Yud, Vav (HIYV). 
Zece: A sigilat "nordul", a privit spre stânga și l-a sigilat cu Vav, Yud, Heh (VYH). 


[Sefer Yetzirah, 1:13] 


Versetul 1:13 din Sefer Yerzirah explică modul în care trebuie să începem să construim 
octaedrul Templului Sfânt. Acesta foloseşte în esenţă aceeaşi metodologie și îndeplineşte aceeași 
funcție ezoterică ca şi binecunoscutul "Ritual de alungare a pentagramei" hermetic. Versiunea 
ritualului din Sefer Yerzirah este excepțională, deoarece fortifică nu numai cele patru direcții ale 
punctelor compasului, ci şi "adâncurile" de Sus şi de Jos. 

Sefer Yetzirah foloseşte şase "peceţi regale" (sau "inele", nysb) pentru a stabili şi fortifica 
cele şase "direcţii" care susțin şi întăresc Lumea. Fiecare formulă de sigiliu (vezi mai sus) este 
imaginea în oglindă a formulei atribuite capătului opus al axei sale. Acest lucru asigură că cele şase 
formule sunt conforme cu cerința "trei opuse trei" din versetul 6:5. 

Aceste formule YHV se bazează pe structura naturală YHVH a Arborelui Vieţii. (A se vedea 
mai jos.) Din câte ştiu eu, ele nu apar în nicio versiune existentă a Sefer Yetzirah. Din păcate, 
aranjamentul original al formulelor YHV este necunoscut din cauza ascunderii deliberate și/sau a 


erorilor de scriere. Totuşi, cel mai important este că, în practică, aceste atribuiri funcționează foarte 
eficient. 

Există patru niveluri ale Arborelui Vieţii asociate cu literele Tetragrammatonului (YHVH). 
Primele trei niveluri constituie Arborele lui Yetzirah, în timp ce ultimul nivel adaugă sefirah Malkut 
(adică Assiah). 

Cel mai înalt nivel al Arborelui lui Yetzirah este simbolizat de Yud (0). La acest nivel nu 
există Heh sau Vav. Litera Yud (*) este atribuită individual primelor două sefirot. Prima sefirah se 
numeşte Respirația Sfântă şi este asociată cu Ain Sof. Ea simbolizează respiraţia inspirată a 
Creatorului şi conţine în latență Arborele descris de zece ori de al lui Yetzirah. Yud-ul celei de-a 
doua sefirah este "Respirație din Respirație". Al doilea Yud reprezintă respirația expirată (adică 
exteriorizată) a Creatorului. Astfel, ambele sunt expresii ale aceluiaşi arhetip - adică Yud. 


Figura 12: Arborele lui YHVH 


Cu 32 de căi mistice ale înțelepciunii (721, HKMH) gravate Yah (7, YH).“ 
[Din: Sefer Yetzirah, 1:1.] 
Al doilea nivel al Tetragrammatonului este alcătuit din a treia și a patra sefirot. La acest 


nivel, literele Yud şi Heh sunt combinate în perechi şi nu există Vav. Lui Hockmah i se atribuie YH 
(39), iar lui Binah i se atribuie HY (*2). Aceste două sefirot reprezintă principii opuse, cum ar fi 


40 În mod corespunzător, acesta este primul rând din Sefer Yetzirah. Reţineţi că formula YH este atribuită 
sefirei Hockmah (Înţelepciunea), numit profunzimea Binelui. 


forța centrifugă şi cea centripetă, lumina şi întunericul, "Binele" și "Răul", etc. Hockmah reprezintă 
mişcarea energiei de la Yud la Heh, sau de la Masculin la Feminin, în timp ce Binah semnifică 
fluxul energetic opus, dar complementar, de la Heh la Yud, sau de la Feminin la Masculin. 
Aceste două formule cabalistice fundamentale - YH şi HY - se regăsesc în cele două Nume supreme 
ale lui Dumnezeu: YHVH (îi, Yehovah) și ALHYM (217, Elohim). SEO EET EGEE STEI 

Sefirah Binah este considerată deosebit de importantă deoarece formula HY (*2) este 
paralelă cu formula cheie a creației, ShM ("Nume", a). Heh (3) este asociat cu Shin (2), iar Yud 
(5) este asociat cu Maym (2). În general, fluxul de energie de la Binah la Hockmah (prin intermediul 
căii Bayt, 3, reprezintă evoluția conştiinţei (propulsată de presiunea înflăcărată a lui Shin), care se 
îndepărtează de dependenţa sa faţă de principiul Formei (Binah). 

Cele şase sefirot inferioare plus Templul Sfânt (adică Tifaret) constituie cel de-al treilea 
nivel Tetragrammaton (adică YHV) al Arborelui Vieţii. Litera ebraică Vav (3) apare pentru prima 
dată la acest nivel şi aici literele Sfântului Nume sunt combinate în zrei. 

La acest nivel, litera Vav este adăugată la Yud şi Heh (ale sefirot-urilor superioare), 
producând astfel cele şase sigilii ale Yetzirah. Aceste şase formule stabilesc "extremitățile" 
continuumului nostru spaţio-temporal şi a câmpului nostru de conştiinţă. Cele trei litere - Yud, Heh 
şi Vav - sunt numite "părinţi" în Sefer Yetzirah. Ele simbolizează cei trei patriarhi ebraici: Avraam, 
Isaac şi Iacov. 

Cele două peceți care ocupă pilonul din mijloc simbolizează fluxul energetic de du-te-vino 
între Tatăl/Hockmah (Y) şi Mama/Binah (H). În aceste două formule, litera Vav (V) ocupă poziţia 
centrală. . Aşadar, practic, formula Da'at/Tifaret 
YVH semnifică Tatăl-Fiul-Mamă, iar formula Yesod HVY reprezintă Mama-Fiul-Tatăl. 
Formula Yesod (adică "adâncimea de Jos") HVY conţine cele trei litere Heh, Vav şi Yud în ordinea 
lor naturală în alfabetul ebraic - adică de la Alef la Tav. Prin urmare, ea simbolizează o mișcare de 
îndepărtare de Sursă, spre materialitate. 

În mod similar, formula Da'at/Tifaret (adică "adâncimea de Sus") YVH conţine cele trei 
litere Yud, Vav şi Heh în ordinea lor naturală inversă în alfabetul ebraic - adică de la Tav la Alef. 
Prin urmare, ea . 

Cele două peceţi care ocupă stâlpul din dreapta (adică al Milostivirii) conţin ambele 
subformula YH a lui Hockmah ("Tatăl"). Practic, ambele formule reflectă (din unghiuri diferite) 
relaţia dintre Tatăl (YH) şi Fiul (V). 

Cele două peceţi care ocupă stâlpul din stânga (adică al Judecăţii) conţin ambele subformula 
HY a lui Binah ("Mama"). Practic, ambele formule reflectă (din unghiuri diferite) relaţia dintre 
Mamă (HY) şi Fiu (V). 

Ultimul Heh este adăugat la YHVH atunci când sefirah Malkut (simbolizând manifestarea 
fizică densă) este anexată la Arborele Vieţii. Malkut apare la cel mai de jos (adică al patrulea) nivel 
al Tetragrammatonului pe diagrama Arborelui. 
adică unde îşi asumă forma sa cvadruplă (adică Tetragrammaton). 

Atâta timp cât sfera lui Da'at rămâne latentă în conştiinţa umană, sefirah Malkut (ca Heh 
final al lui YHVH) rămâne pustiu din punct de vedere spiritual - adică lipsit de Prezenţa Divină (sau 
Shekinah). Dar 


Există douăsprezece forme speciale ale Sfântului Nume YHVH care sunt numite 
"descendenţi" în Sefer Yetzirah. Aceste douăsprezece formule se combină împreună pentru a forma 
sefirah Malkut. Fiecare dintre cei doisprezece descendenţi este asociat cu una dintre cele 
douăsprezece limite care formează octaedrul. Cei doisprezece descendenți simbolizează cei 
doisprezece fii ai lui lacob și cele douăsprezece triburi ale lui Israel. (Vezi mai jos pentru mai multe 
informații). 


Ritualul de abordare a adâncurilor 


În versetul 1:13, cele şase vârfuri ale octaedrului sunt numite "extremităţi" (?p, QTz), dar în 
alte versete ele sunt denumite "adâncuri" (pP%9, OVMQ). Personal, prefer să folosesc cuvântul 
englezesc "adâncime" în timpul ritualurilor mele din Templul Sfânt. 


ShM, ShM, ShM, ShM 

Sigilez adâncimea camerei cu 2” (Y, V, H) 
Sigilez adâncimea Takath cu "n (H, V, Y) 
ShM 

Sigilez adâncimea Mizrawk cu 17 (Y, H, V) 
ShM 

Sigilez adâncimea Dawrome cu Pn (H, Y, V) 
ShM 

Sigilez adâncimea Ma'arab cu "m (V, H, Y) 
ShM 

Sigilez adâncimea Tzawfone cu 2 (V, Y, H) 
ShM 

Alung întunericul din acest loc cu mm (Y, H, V,H). 
ShM, ShM, ShM, ShM 


Comentariu 


Stai cu faţa la Est. Respiraţi adânc şi ritmic. Asumaţi-vă o stare de relaxare, dar păstrați-vă 
mintea concentrată. Folosiţi-vă puterea de vizualizare pentru a vedea sferele deasupra şi dedesubt şi 
în cele patru puncte cardinale. 


Figura 13 : Octaedrul Templului Sfânt 


Vizualizaţi sferele sefirotice în culorile lor sefirotice corespunzătoare. Vedeţi, de asemenea, 
literele duble ebraice asociate acestora strălucind puternic în interiorul lor. Cele patru sfere ca 
puncte de compas ar trebui să fie poziționate în aer la aproximativ înălțimea taliei. 

Repetaţi fiecare rând al ritualului de trei ori în trei respiraţii. 

Intonaţi cele şase peceţi pronunţând literele ebraice ale acestora. De exemplu, pronunțaţi 
YVH ca Yud, Vav, Heh. 

După ce aţi sigilat adâncimea Camerei (Deasupra/Da'at) şi adâncimea lui Takath 
(Deasupra/Yesod) intonați ShM ("Shshshshemmmmmmm"). Vedeţi o coloană de lumină purpurie 
care se întinde de la adâncimea de Jos (Takath) până la adâncimea de Sus (Room). Când este 
stabilită, vedeţi şi sefirah Tifaret (aur colorat) în mijlocul Stâlpului ShM. Vizualizaţi litera ebraică 
Kaf (3) în interiorul sferei Tifaret. 

Pilonul ShM reprezintă "miezul" "reactorului tău nuclear". Folosiţi puterea sa pentru a sigila 
adâncurile şi pentru a alunga întunericul din octaedrul vostru. 

Pe măsură ce sigilezi fiecare dintre cele patru adâncimi ale punctelor busolei, desenează cu 
degetul (sau cu bagheta) o pentagramă de lumină albă suprapusă peste sfera sefirotică asociată. 
Expiraţi lumina lui ShM şi concentraţi-o prin degetul/ bagheta dvs. De asemenea, pe măsură ce vă 
întoarceţi cu faţa la fiecare nouă direcție, intonați ShM și desenaţi o linie de lumină albă care uneşte 
pentagrama anterioară cu următoarea pentagramă. Completaţi cercul întorcându-vă din nou cu faţa 
spre Est - adică după ce ultima adâncime (Tzawfone) a fost sigilată. Apoi intonaţi ShM şi desenați 
un cerc mare de lumină care pornește de la Dawrome (Sud) se ridică spre Room (Sus), apoi coboară 
spre Tzawfone (Nord), apoi continuă să coboare spre Takath (Jos) şi se ridică/reîntoarce spre 
Dawrome (Sud) pentru a completa cercul. Apoi intonează ShM şi desenează un cerc mare de lumină 
care începe de la Mizrawk (Est) se ridică spre Room (Deasupra) apoi coboară spre Ma'arab (Vest) 
apoi continuă să coboare spre Takath (Dedesubt) şi se ridică/reîntoarce spre Mizrawk (Est) pentru a 
completa cercul. Încheie cu faţa spre Est. 

De fiecare dată când te întorci cu faţa spre o nouă direcţie, străduiește-te să vezi toate 
adâncimile/sefirot dispuse în noile lor poziţii relative: În faţa şi în spatele tău, la stânga şi la dreapta 
ta. Vedeţi, de asemenea, adâncurile de deasupra şi dedesubt, precum și Stâlpul ShM cu Tifaret 
(adică Templul Sfânt) în mijloc. Cu acest exercițiu de vizualizare stabileşti o bază pentru toate 
operaţiunile tale magice. 

De asemenea, atunci când vizualizați fiecare adâncime şi îi desenați pentagrama, imaginaţi- 
vă cele patru limite (sau muchii) care o unesc cu restul octaedrului. Vizualizarea ar trebui să fie ca şi 
cum ați privi într-un colț în care se întâlnesc patru muchii. 

În timp ce intonaţi literele ebraice ale fiecărui sigiliu, vizualizaţi-le pe scurt în lumină albă în 
cadrul pentagramei asociate. 

În timp ce sigilezi primele două adâncimi (adică Deasupra și dedesubt) întoarce-ţi privirea 
spre ele. Folosește-ţi puterea de vizualizare pentru a-ţi imagina pentagramele pe sfera de deasupra ta 
şi pe cea de dedesubt. (Cu alte cuvinte, nu este nevoie să desenezi acele două pentagrame cu 
bagheta ta). De asemenea, încercaţi să vizualizaţi cele patru muchii ale octaedrului care leagă 
adâncimile de Sus şi de Jos cu cele patru adâncimi ale punctelor de compas. 


La sfârșitul ritualului, când alungi întunericul şi pronunți Numele "Yud-Heh-Vav-Heh", 
proiectează cu mintea ta un Yud spre adâncimea Mizrawk (Est), un Heh spre adâncimea Dawrome 
(Sud), un Vav spre adâncimea Ma'arab (Vest) şi ultimul Heh spre adâncimea Tzawfone (Nord). 
Vedeţi valuri de lumină albă care pulsează de la Stâlpul ShM şi se răspândesc pentru a umple şi 
purifica spațiul din interiorul Templului Sfânt (octaedru). Vedeţi, de asemenea, liniile de lumină albă 
care reprezintă cele douăsprezece muchii ale octaedrului. Menţineţi această vizualizare atât timp cât 
doriți. 

După două săptămâni de efectuare a acestui ritual zilnic, nu ar trebui să mai fie nevoie să 
repetaţi fiecare rând al ritualului de trei ori. Vizualizările tale ar trebui să fie suficient de puternice, 
astfel încât să fie suficientă o singură pronunțare pe adâncime. 


Figura 14 : Sigilarea adâncimilor 


Invocarea lui Shekinah 


Cu 32 de căi mistice ale înţelepciunii gravate Yah. 
Domnul Oștirilor. 
Dumnezeul lui Israel. 
Dumnezeul cel viu. 

Regele lumii. 

Dumnezeu Atotputernic. 
Milostiv şi plin de har. 
Înalt şi Înălțat. 

Locuiește în veșnicie. 

Al Cărui ShM este Sfânt. 
El este Înalt şi Sfânt. 

Și EI a creat Lumea Sa 

cu trei cărți (SPhRYM) 

Cu text (SPhR). 

Cu număr (SPhR) 

Și cu comunicare (SphVR). 


[Sefer Yetzirah, 1:1]. 


Când aţi stabilit cu fermitate în conştiinţa voastră designul octaedrului Templului Sfânt, 
atunci este timpul să o invitați pe Shekinah, Prezenţa divină, să locuiască în el. Acest lucru se 
realizează prin intonarea numelor lui Dumnezeu menţionate în versetul 1:1 din Sefer Yerzirah (citat 
mai sus). Numele sunt prezentate sub forma unor perechi opuse care coincid exact cu secvenţa de 
adâncimi opuse, aşa cum sunt enumerate în versetul 1:5. 


Zece sefirot belimah: 
Măsura lor este zece 

care nu au sfârșit. 

O adâncime a începutului, 
O adâncime a sfârșitului, 
O adâncime a Binelui, 

O adâncime a răului, 

O adâncime de sus, 

O adâncime de jos, 

O adâncime de Est, 

O adâncime de Vest, 

O adâncime de Nord, 

O adâncime de Sud. 
Maestrul singular, 
Dumnezeu, rege credincios, 
îi domină pe toți. 

din sfânta Sa locuinţă 
până în veşnicia veşniciilor. 


[Sefer Yetzirah, 1:5] 
Al unsprezecelea nume divin "Al cărui ShM este Sfânt" (sau "Sfântul ShM") este asociat cu 


Stâlpul ShM. Dar ordinea dată tuturor celorlalte nume din versetul 1:1 este exact paralelă cu 
omologii lor de profunzime, aşa cum sunt prezentaţi în versetul 1:5. 


Numele divin menţionat la sfârşitul versetului 1:5 - "Dumnezeu Rege credincios" - este 


asemănător cu numele de "Rege al lumii” dat în versetul 1:1. Ambele nume sunt asociate cu 
"profunzimea de Sus" (adică Da'at). 

Stăpânul singular, 

Dumnezeu Regele Credincios, 

îi domină pe toți 

din locuința Sa sfântă 

până în veşnicia veşniciei. 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:5] 


Da'at se distinge de celelalte componente ale Arborelui lui Yetzirah deoarece este portalul 
sacru prin care Shekinah intră în octaedrul Templului Sfânt. lar Da'at este, de asemenea, baza (adică 
Mawkone) pe care se aşează Creatorul (Care este reprezentat în special de cele mai înalte sefirot). 
Ritualul Shekinah este simplu, dar puternic. Se efectuează în fiecare zi, timp de o săptămână. Se 
efectuează întotdeauna imediat după ritualul de "sigilare a adâncurilor”. Ritualul Shekinah este 
efectuat pentru a consacra octaedrul Templului Sfânt şi pentru a-l stabili ferm în conştiinţă. 
Numele divine sunt intonate în interiorul adâncurilor asociate lor, exact în aceeaşi secvenţă în care 
sunt sigilate. 


Ritualul Invocării Shekinah 


Invit Prezenţa Divină să infuzeze acest Sfânt Templu. 
Melek Olahm 

EI Shad-dah-ee 

Oawdoshe Sheem 

Rahkoom ve-Khanoon 

Mawrome ve-Qawdoshe 

Rawm ve-Nawsaw 

Shohken Ahd 

Eloheem Khaw-yeem 

Elohee Yis-raw-ale 

Yud-Heh- Vav-Heh Tze-bay-oth 

Yud-Heh 

Consacrez acest Sfânt Templu în slujba Creatorului Divin. 


Comentariu 


Efectuați acest ritual imediat după "Sigilarea adâncurilor” (în fiecare zi, timp de o 
săptămână). 

Începeți cu fața spre est. 

Ridicați braţele spre Ceruri în timp ce pronunțați: "Invit Prezenţa Divină să infuzeze acest 
Templu Sfânt". Și ridicaţi brațele şi la finalul ritualului, când spuneţi "Consacrez acest Sfânt Templu 
în slujba Creatorului Divin". 

Întoarceţi-vă cu faţa spre fiecare adâncime şi intonaţi Numele său divin. Proiectaţi Numele 
în sferele lor asociate. Nu este nevoie să menționați numele adâncurilor. Pur şi simplu întoarceţi-vă 
cu faţa în direcția corespunzătoare şi vizualizați fiecare sferă colorată în timp ce intonați Numele 
divin asociat. Asigură-te că vizualizezi şi litera dublă ebraică corespunzătoare în interiorul fiecărei 
sfere. De exemplu: În timp ce intonaţi Rahkoom ve-Khanoon, vizualizaţi litera ebraică Gimel (3) în 
interiorul adâncimii Hesed albastre din Mizrawk/Est. 

Repetați fiecare Nume divin de un număr de ori în timpul unui ciclu de trei respiraţii. Puteţi 
intona unele dintre Numele divine de mai multe ori într-o singură respiraţie, cu un efect bun. 
Foloseşte-ţi propria discreţie şi lasă-ţi propria experienţă să te ghideze în ultimă instanţă. 

Întoarceţi-vă cu faţa spre Est atunci când sunteţi gata să intonaţi numele divine din cele mai 
înalte adâncuri. Nu este nevoie să vă îndreptaţi cu faţa spre cele patru adâncimi cele mai înalte. 


Vizualizează profunzimea lui Ro'ah ("Răul") ca pe un nor roşu deasupra octaedrului şi în 
spatele umărului tău stâng. Vedeţi în interiorul lui litera ebraică Shin, de un roşu aprins. Vedeţi cum 
energia de foc se scurge din el spre profunzimea Camerei (Da'at) de deasupra voastră şi umple 
octaedrul Templului Sfânt. 

Vizualizaţi profunzimea lui Toob ("Bun") ca un nor albastru deasupra octaedrului şi în 
spatele umărului vostru drept. Vedeţi în el litera ebraică Maym, de un albastru vibrant. Vedeţi 
energia ultravioletă apoasă curgând din el spre profunzimea Camerei (Da'at) de deasupra voastră şi 
umplând octaedrul Templului Sfânt. 

Vizualizaţi adâncimea lui Akh-ar-reeth ("Sfârşit") ca un nor galben deasupra octaedrului şi 
în fața voastră. Vedeţi în el litera ebraică Alef, galben-aurie. Vedeţi un fulger auriu strălucitor 
fulgerând din el spre adâncimea Camerei (Da'at) de deasupra voastră şi umplând octaedrul 
Templului Sfânt. 

Vizualizaţi adâncimea lui Ray-sheeth ("Începutul") ca pe un nor invizibil care înconjoară 
octaedrul şi se extinde până la infinit. Vedeţi în interiorul lui o mie de litere ebraice Alef, de un alb 
irizant. Vedeţi energia sa eterică cuprinzând octaedrul Templului Sfânt. 


Efectuați acest ritual în fiecare dimineaţă, timp de şapte zile. După aceea, Templul tău Sfânt 
va fi consacrat. 


Aer, apă și foc 


Se spune că elementele pământeşti - aerul, apa şi focul - se nasc din cele trei litere mamă 
ebraice. 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 

Un mare secret mistic 

acoperit şi sigilat cu şase inele. 

Și din ele au emanat aerul, apa şi focul. 
Și din ele s-au născut Părinţii. 

Și din Părinţi, urmaşi. 


[Sefer Yetzirah, 3:2] 


"Marele secret mistic" constă în faptul că cele trei litere simple ebraice - Yud, Heh şi Vav - 
sunt emanaţii ale celor trei litere mamă ebraice. Iar aceste trei litere simple simbolizează cele trei 
elemente mundane și cei trei "taţi". 

Când Sefer Yetzirah se referă la aer, apă şi foc, nu se referă direct la cele trei litere mamă: 
Alef, Maym şi Shin. Mai degrabă, se referă la cele trei emanaţii elementare ale acestora (adică Vav, 
Yud și Heh). 

În mod tradiţional, se crede că Yud provine din Maym, Heh din Shin şi Vav din Alef.“ Dacă 
acest lucru este adevărat (ceea ce cred că este), atunci Sefer Yerzirah contrazice în mod direct 
corespondenţele hermetice moderne care văd în Yud focul, iar în Heh apa. Mai multe despre acest 
lucru mai târziu. 

Cele trei litere elementare simple emană din cele trei mame, conform diagramei următoare. 


Alef 


Figura 15 : Yud, Heh şi Vav 


4l A se vedea; Sefer Yetzirah, de Aryeh Kaplan. Weiser, 1991. Pg. 140 şi 153. 


Yud (*) coboară în sefirah Hesed din Maym (adică Hockmah). Heh (2) coboară în sefirah 
Geburah din Shin (adică Binah). Vav (3) coboară în sefirah Da'at din Alef (adică Keter). Faptul că 
sefirah Hesed (adică Mila) este caracterizată în mod obişnuit de apă, iar Geburah (adică Puterea) de 
foc, susține aceste corespondențe elementare. 

Observaţi că în versetul 3:2 ni se spune că cele trei litere mamă sunt "acoperite şi sigilate cu 
şase inele", iar apoi sunt menționate aerul, apa şi focul. 


Trei litere mamă: Alej, Maym, Shin. 
Un mare secret mistic. 

Acoperite şi sigilate cu şase inele. 
Și din ele au emanat aer, apă şi foc. 


[Din: Sefer Yetzirah, 3:2] 


Cele şase inele YHV” (adică "sigilii”) conţin fiecare aer (Vav), apă (Yud) şi foc (Heh) în 
diferite combinaţii. 


Ela ales trei litere [Y, H, V] 

dintre literele simple, 

(în misterul celor trei Mame: Alef, Maym, Shin). 
Și le-a așezat în marele Său ShM. 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:13] 
[Notele între paranteze îmi aparțin]. 


Prin urmare, este important să renunțăm la ideea eronată că Sefer Yerzirah se referă direct la 
Alef, Maym şi Shin atunci când vorbeşte despre elementele aer, apă şi foc. Şi pentru a risipi mitul 
asociat conform căruia elementele lumești sunt atribuite căilor Alef, Maym şi Shin din Arborele 
Vieţii. 


Acestea sunt cele trei Mame: Alej, Maym, Shin. 
Și din ele au emanat trei Părinți. 

Și ei sunt aerul [Vav], apa [Yud] şi focul [Heh]. 
Și din Părinţi, descendenții. 

Trei Părinţi şi urmașii lor. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:1] 
[Notele între paranteze îmi aparțin]. 


Sefer Yetzirah subliniază din nou distincția importantă care există între cele trei elemente 
pământești şi cele trei litere materne ebraice în versetele 3:7-9, unde este scris: "EI a făcut litera 
Alef rege peste Respirație“, "EI a făcut Maym rege peste apă" şi "EI a făcut Shin rege peste foc”. 
Astfel, mai degrabă decât să fie identice cu elementele pământeşti, se spune că cele trei litere mamă 
domnesc peste ele (adică din staţiile lor sefirotice din vârful Arborelui Yetzirah). 


Această ipoteză este confirmată în versetul 6:2, unde expresia tehnică "aerul din Respirație” 
(sau "aerul de la Respirație”) este folosită pentru a descrie elementul aer, în timp ce "Respirația 
aerului" este folosită pentru a descrie Alef. Observaţi distincția. 


42 Cuvântul ebraic este TBOTh (ny35). Se referă la inelul cu sigiliu pe care un rege îl foloseşte pentru a-şi 
sigila proclamaţiile oficiale. 
43 Adică, "aerul respirației”. 


Trei mame: A, M, Sh. 

Aer, apă şi foc. 

Focul este deasupra, apa este dedesubt, 
iar aerul din Respirație este regula 
care decide între ele. 

Și un semn al acestui lucru 

este că focul susține apa. 

Maym fredonează, Shin şuieră, 


iar Alef este Respirația aerului 
care decide între ele. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:2.] 
Şi în versetul 3:4. 


Trei mame: Alef, Maym, Shin 

în lume sunt aerul, apa, focul. 

Cerul a fost creat din foc. 

Pământul a fost creat din apă. 

Iar aerul din Respirație decide între ele. 


[Din: Sefer Yetzirah, 3:4.] 


Expresia "aerul din Respirație" nu se referă la Alef (8). Mai degrabă, ea descrie aerul (Vav, 1) 
care emană din Respirația divină (adică din Alef, 8). Cu alte cuvinte, "aerul din Respirație" este un 
cod pentru "Vav din Alef". 

După cum s-a menționat anterior, "aerul respirației" este contrabalansat de expresia tehnică 
"Suflul de aer" care apare în versetul 2:1 (şi în 6:2 citat mai sus). 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 
Maym fredonează, Shin şuieră, 


iar Alef este Suflul de aer 


care decide între ele. 
[Din: Sefer Yetzirah, 2:1.] 


"Suflul de aer" subliniază ideea că Alef este Suflarea divină din care emană aerul (Vav). 

În lumea macrocosmică (adică în vârful Arborelui lui Yetzirah) Alef (Keter) "decide între" 
Maym (Hockmah) şi Shin (Binah). Dar în lumea microcosmică a octaedrului (adică în partea de jos 
a Arborelui lui Yetzirah) aerul elementar (Vav) "decide între" apă (Yud) şi foc (Heh). 


Fixă, mutabilă și cardinală 


Ştim că cele şase sigilii (sau "inele") ale lui YHV sunt atribuite celor şase sefirot (adică 
adâncimi) - adică celor şase vârfuri ale octaedrului. Și ştim, de asemenea, că cele douăsprezece 
muchii ale octaedrului se extind de la cele şase vârfuri într-un model simetric care urmează ordinea 
celor douăsprezece litere ebraice simple, aşa cum este prezentată în versetul 5:2. 


Doisprezece elementare: 


Fundamentul lor este reprezentat 

de cele douăsprezece limite diagonale: 
Limita superioară estică, 

Limita nordică de est, 

Limita inferioară estică, 

Limita superioară sudică, 

Limita de sud-est, 

Limita inferioară sudică, 

Limita superioară vestică, 

Limita sudică de vest, 

Limita inferioară vestică, 

Limita superioară nordică, 

Limita nord-vestică, 

Limita inferioară nordică. 

Ele se extind continuu până în eternitatea eternităților. 
Și ele sunt granițele lumii. 


[Sefer Yetzirah, 5:2] 
[Textul albastru a fost adăugat de mine.] 


Cheia pentru înţelegerea acestui verset se bazează pe alocarea de către Sefer Yerzirah a celor 
douăsprezece litere simple celor douăsprezece semne zodiacale.“ 


Versetul 5:2 prezintă un aranjament geometric al celor douăsprezece limite care se bazează 
pe tripla împărțire a zodiacului în semne cardinale, fixe şi mutabile. Este un aranjament care este 
modelat după formula literelor ebraice HVY, unde Heh ("foc") semnifică un semn cardinal, Vav 
("aer") indică un semn fix, iar Yud ("apă") reprezintă un semn mutabil.* 

Focul (Heh) este "deasupra" - adică cele patru limite ale semnelor cardinale sunt ataşate la 
"adâncimea de Sus" (adică Da'at). Apa (Yud) este "dedesubt" - adică, cele patru limite ale semnelor 
mutabile sunt ataşate la "adâncimea de Jos" (adică Yesod). 


Afirmația "Aerul Respirației este regula care decide între ele" se referă la cele patru limite 
de semne fixe (Vav) care definesc perimetrul orizontal al octaedrului. Ele sunt poziționate exact 
între limitele cardinale (Heh) de deasupra şi limitele mutabile (Yud) de dedesubt. 


44 Vedeţi: Sefer Yetzirah, cap. 5 
45 Se spune că semnele cardinale sunt "iniţiatoare" (ca şi "Focul"). Despre semnele mutabile se spune că sunt 
"transformatoare" (precum "Apa"). 


Mutooie [] 


Figura 16 : Octaedrul Templului Sfânt 


De fapt, $ 12 din Reconstituirea Saadyan“ din Sefer Yerzirah se referă direct la asocierea 
strânsă a principiului aerului mundan cu cele patru sefirot ale punctului de compunere... 
Doi - Aerul din Spirit [adică "Suflul din suflu”]. 
EI a sculptat și a cioplit în el cele patru vânturi ale cerului 
- est și vest, nord şi sud 
Și aerul [adică Vav] este în fiecare dintre ele. 
[Din: Sefer Yetzirah, $ 12.] 
[Textul dintre paranteze este adăugat de mine]. 


Acest verset ne informează în mod ocult că cele patru căi fixe (adică Vav/air) cu litere 


46 Sefer Yesira. A. Peter Hayman. Mohr Siebeck, 2004. Pg. 83. 


simple (adică "cele patru vânturi ale cerului”) sunt atașate la cele patru sefirot direcționale: 
"Adâncimea de Est (adică Hesed), "Adâncimea de Vest" (adică Hod), "Adâncimea de Nord" (adică 
Netzah) şi "Adâncimea de Sud" (adică Geburah). 

Aranjamentul complet HVY al celor douăsprezece căi de litere simple din cadrul octaedrului 
este evocat metaforic în versetul 1:11, unde se afirmă: 


EI le-a gravat ca un fel de grădină 
EI le-a sculptat ca un fel de zid 
EI le-a acoperit ca un fel de tavan 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:11.] 


ŞI în versetul 5:11. 


Le-a făcut ca o troiță 
Le-a aranjat ca un zid 
Le-a așezat ca o bătătură. 


[Sefer Yetzirah, 5:11] 


' Mutable () 
(Garden/Trough) 


Figura 17: Grădină, perete și tavan 


După cum puteți vedea, cele patru căi fixe (colorate în galben în diagramă) formează un 


"zid" în jurul cabalistului, în timp ce cele patru căi cardinale (roșii) oferă un "tavan" evident. 


Imaginea "grădinii" şi a "Jgheabului" din cele patru căi mutabile (albastru) sugerează ceva săpat în 
pământ, ceea ce este, de asemenea, potrivit din punct de vedere simbolic. 

Sefer Yetzirah confirmă, în cele din urmă, cheia HVY pentru dispunerea limitelor sale, 
atribuind litera Heh unui semn cardinal (Berbec), Vav unui semn fix (Taur) şi Yud unui semn 
mutabil (Fecioară). 


Letter Sign Mode Direction Element“ | 
Drua [vino | Muta [Beton [wat 
47 


Aceste corespondențe susțin tradiția conform căreia Heh provine din Shin (şi, prin urmare, 
este asociat cu focul), iar Yud provine din Maym (şi astfel este asociat cu apa).% 

Şi reţineţi, de asemenea, că Reconstituirea Saadyană” din Sefer Yeizirah indică primatul şi 
importanța formulei HVY în $ 15... 


„..El a ales trei litere simple şi le-a fixat în marele său nume — HVY. 
[Din: Sefer Yetzirah, $ 15] 


În alte ediţii ale Sefer Yerzirah, "marele nume" este dat ca YHV, dar cred că versiunea 
Saadya este corectă. Este o referire directă la secvența Cardinal-Fixat-Mutabil (H-V-Y) a celor 
douăsprezece litere ebraice simple (aşa cum este prezentată în versetul 5:2). 

Astfel, cele şase sigilii YHV care sunt atașate la cele şase vârfuri ale octaedrului sunt 
asociate în mod ocult cu cele trei grupuri de muchii cardinale (Heh), mutabile (Yud) şi fixe (Vav) 
ale octaedrului. Şi tocmai această configuraţie specială a celor douăsprezece muchii ale octaedrului 
stă la baza următorului paragraf din Sefer Yerzirah, versetul 6:2. 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 

Aerul [Vav], apa [Yud] și focul [Heh]. 

Focul [Cardinal] este deasupra, apa |Mutabil] este dedesubt, 
iar aerul de respirație [Fixat] este regula. 

care decide între ele. 


[Notele între paranteze îmi aparțin]. 


Octaedrul Templului Sfânt are ca vârf cel mai înalt vertexul sferei lui Da'at şi încorporează 
ca axă verticală căile combinate ale lui Shin și Maym. Observaţi (în diagrama de mai sus) că 
traiectoria lui Shin (Focul divin) este concentrată în Yesod şi, prin urmare, este strâns legată de cele 
patru granițe mutabile (apa lumească). Şi observați, de asemenea, cum calea lui Maym (Apa divină) 
este direct legată, prin intermediul Da'at, de cele patru limite cardinale (focul mundan). 

Acest lucru ne spune despre calea lui Shin (Focul divin) că este dispusă în mod natural să își 
îmbină energia cu cele patru căi mutabile (apă), în timp ce calea lui Maym (Apa divină) este 
concentrată în mod special spre cele patru căi cardinale (foc). 


47 Aceste corespondențe pseudo-elementale sunt legate de împărţirea semnelor zodiacale din Sefer Yetzirah în 
semne cardinale, fixe şi mutabile. 
48 Nu sugerez, totuși, că cabaliştii hermetici ar trebui să schimbe atribuţiile elementare ale lui YHVH în Apă- 


Foc-Aer-Pământ. Aceste atribuţii sunt relevante doar în contextul schemei metafizice a Sefer Yetzirah. 
49 Sefer Yesira. A. Peter Hayman. Mohr Siebeck, 2004. Pg. 89. 


Într-adevăr, reconcilierea şi amestecul dintre foc și apă, şi dintre apă şi foc, reprezintă tema 
majoră a Sefer Yetzirah. Ea se realizează prin contopirea lui Shin (foc divin) și Maym (apă divină) şi 
în amestecul lui Heh (foc lumesc) și Yud (apă lumească). 


Pământul 


Atunci când Sefer Yetzirah menționează "pământul" în versetul 1:11, se referă la configurația 
celor douăsprezece limite ale octaedrului şi la sefirah-ul final numit Malkut*. 


Trei: Apa din respiraţie. 

Cu ea EI a gravat și a sculptat 

[22 de litere din] 

haos și vid; noroi și lut. 

Le-a gravat ca pe un fel de grădină [căi mutabile]. 
Le-a gravat ca un fel de zid [căi fixe]. 

Le-a acoperit ca pe un fel de tavan [căi cardinale]. 
[Și a turnat zăpadă peste ele, 

și s-a făcut praf. 

După cum este scris: 

"Căci zăpezii i-a spus: "Fă-te pământ"" (lov 37:6)]. 


[Sefer Yetzirah, 1:11]. 
[Textul între paranteze a fost adăugat de mine]. 


Simbolismul "grădină", "zid" şi "tavan" din versetul 1:11 se referă la cele patru limite 
mutabile (Yud/apă), patru limite fixe (Vav/aer) şi patru limite cardinale (Heh/foc) ale octaedrului. 

Când "zăpada" (adică Maym, apa divină) este "turnată peste ele" (adică turnată peste cele 
douăsprezece limite), ele formează "pământul" (adică sefirah Malkut intră în manifestare). 


În versetul 3:4, termenul "pământ" se referă mai exact la cele patru limite mutabile ale 
octaedrului "Lumea". 


Trei mame: Alef, Maym, Shin, 

în Lume”! sunt aerul, apa, focul. 

Cerul” [căile cardinale] a fost creat din foc [Heh]. 
Pământul [căile mutabile] a fost creat din apă [Yud]. 
Iar aerul [căile mijlocii, Vav] din Suflul [Alef] 

care decide între ele. 


[Sefer Yetzirah, 3:4.] 
[Notele între paranteze sunt ale mele]. 


"Pământul", în versetul 3:4, corespunde cu "grădina" din versetul 1:11 (citat mai sus). În 
mod similar, în versetul 3:4, "cerul" corespunde cu "tavanul" din versetul 1:11, iar "aerul din Suflet" 
corespunde cu "zidul" menționat în acel verset. 

În contextul octaedrului numit "Lumea", cele patru căi cardinale (Heh) sunt denumite 


50 Malkut reprezintă manifestarea fizică colectivă a celor douăsprezece graniţe. 
Sl Adică, octaedrul "Lumea". 
52 In octaedrul "Lumea", focul, apa şi aerul formează Cerul, Pământul şi Aerul. Dar în octaedrul "An" (adică 


astral) formează: cald, rece şi temperat. Iar în octaedrul 'Sufletului' (adică fizic) ele formează: capul, burta şi pieptul. 
(Vezi versetele 3:4-6.) 

53 Există trei octaedre. "Lumea" (2219, Olahm) este denumirea tehnică din Sefer Yetzirah pentru octaedrul 
"microcosmosului uman" în general. Este octaedrul cu care lucrăm în această carte. Există alte două octaedre numite 


tehnic "cer", deoarece sunt atașate la "adâncimea de Sus" (adică Da'at). In mod similar, cele patru 
căi mutabile (Yud) sunt denumite "pământ", deoarece sunt ancorate în "adâncimea de Jos”. 


Părinţi și descendenţi 


3 > 3 
Cele douăsprezece "graniţe" (sau muchii) ale octaedrului Templului Sfânt sunt, de asemenea, 
asociate cu cei doisprezece fii ai lui Iacob. Sefirah Tifaret, în mijlocul octaedrului, îl simbolizează 
pe Iacov înconjurat de cei doisprezece fii ai săi. Acest simbolism ne aduce aminte de moartea lui 
Iacov din Geneza 49, unde Iacov, pe patul de moarte, își adună cei doisprezece fii în jurul său. 


Iacov a chemat pe fiii săi şi a zis: "Ce s-a întâmplat? Adunaţi-vă, ca să vă spun ce vi se va 
întâmpla în zilele din urmă. Adunaţi-vă şi ascultați, fiii lui Iacov, şi ascultați pe Israel, tatăl vostru. 


[Geneza 49:1-11 


Povestea vieții lui lacov exemplifică în mod deosebit Iniţierea ShM. Această inițiere 
avansată implică "moartea" sufletului-ego uman (Tifaret/Jacob) şi dezvoltarea conștiinței 
"monadice” (Da'at/Israel). Cu alte cuvinte, 


Natura şi funcția celor trei "părinți" (şi a "descendenților" lor) este un mare mister al Sefer 
Yetzirah. 

Cheia enigmei se află în asocierea celor trei "părinţi" cu cele trei litere simple ebraice: Yud, 
Heh şi Vav. 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 
Un mare secret mistic 

acoperit şi sigilat cu şase inele. 
Și din ele emanau aer, apă şi foc. 
Și din ele s-au născut Părinţii. 
Și din Părinţi, urmaşi. 


[Sefer Yetzirah, 3:2] 


Când Sefer Yetzirah menţionează cei trei "părinţi", face aluzie la cei trei patriarhi istorici ai 
iudaismului: Avraam (Yud), Isaac (Heh) şi Iacov (Vav). ŞI, în mod similar, atunci când vorbește 
despre "urmaşi", se referă la cei doisprezece fii ai lui Iacov şi la cele douăsprezece triburi ale lui 
Israel. 


Acestea sunt cele trei Mame: Alef, Maym, Shin. 
Și din ele au emanat trei Părinţi. 

Și ei sunt aerul, apa şi focul. 

Și din Părinţi, urmaşii. 

Trei Părinţi, şi urmaşii lor. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:1 ] 


Cei trei părinți sunt asociaţi în special cu trei sefirot din Arborele Yetzirah, şi anume - Hesed, 
Geburah şi Da'at. Şi, de asemenea, prin extensie, cu cei trei "stâlpi" ai octaedrului Templului Sfânt. 


"An" (3%, Shanah) şi "Sufletul" (ww33, Nefesh). Acestea două reprezintă corpul astral şi, respectiv, corpul fizic al 
omului. 


Figura 18: Avraam, Isaac și lacov/Israel 
Şi, în consecință, fiecare tată conduce cele două " 
asociat. 
Sefirah Tifaret (adică Iacov) şi sefirah Da'at (adică Israel) au în comun aceeaşi formulă de 
sigiliu, deoarece reprezintă acelaşi tată (Vav), dar la niveluri diferite de conştiinţă. 


peceți" ale lui YHV care ocupă stâlpul său 


e. 


1) 
JACObD 
ilAlness 


Figura 19 : Arborele lui Yetzirah - Șase peceți 


Cei doisprezece descendenţi sunt derivați din formulele celor şase sigilii prin alăturarea unei 
litere suplimentare Heh (2) la începutul sau la sfârşitul fiecărui sigiliu. Heh adăugată simbolizează 
cele douăsprezece limite ale octaedrului şi produsul lor - sefira finală numită Malkut. 

Fiecare formulă descendentă reprezintă mișcarea lui Shekinah (adică ShM) prin căile şi 
sefiroturile octaedrului. 

Cele șase formule cu Heh atașat ca sufix simbolizează mișcarea apei creatoare a lui Maym 
(2) în timp ce curge din cele şase sefirot (adică vârfuri) în şi prin cele douăsprezece căi (adică 
muchii) ale octaedrului. 

Cele şase formule cu Heh atașat ca prefix reprezintă acţiunea focului purificator al lui Shin 
() în timp ce lucrează pentru a îndepărta resturile din interiorul celor douăsprezece limite ale 
octaedrului. Mişcarea lui Shin se face dinspre căile de acces spre cele şase sefirot/vârfuri. 

Există două formule descendente asociate cu fiecare dintre cele şase sefirot/vârfuri ale 
octaedrului. Sefirot-urile însele sunt reprezentate de "'sigiliile" de trei litere din care sunt construiți 
descendenţii. Căile ataşate fiecărei sefirah/vârfuri sunt simbolizate de litera suplimentară Heh. 

În totalitatea lor, cele douăsprezece căi reprezintă matricea eterică care sprijină şi susţine 
existenţa sefirei finale Malkut. 


Aşadar, fiecare formulă descendentă Maym reprezintă fluxul de energie Maym (adică Apa 
divină) dintr-o sefirah într-o cale. Invers, fiecare formulă descendentă Shin reprezintă fluxul de 
energie Shin (adică Focul divin) dintr-o cale către o sefirah. 


Figura 20: Cele şase peceţi şi cei doisprezece descendenţi 


Deoarece cele douăsprezece limite de litere simple ale octaedrului reprezintă infrastructura 
care stă la baza şi susţine existenţa lui Malkut (şi a lumii lui Assiah), cele douăsprezece formule 
descendente simbolizează, de asemenea, mișcarea de energie de la cele şase sefirot/vârfuri 
direcționale până la Malkut (şi invers). 


Cele șase formule descendente Maym reprezintă fluxul de Maym“ din cele şase sefirot în 
Malkut. Cele şase formule descendente Shin reprezintă fluxul de Shin dinspre Malkut spre cele şase 
sefirot direcționale. 

De exemplu: Sigiliul pentru adâncimea lui Mizrawk (adică Est/Hesed) este YHV. Formula 
descendentă Maym asociată este YHVh (77). Această formulă reprezintă fluxul de energie Maym 
de la Hesed (YHV) în calea Da'at-to-Hesed (şi, în consecință, de asemenea, până la sefirah Malkut, 
unde evocă o manifestare fizică *). 


YHV —h 
Hesed — Calea (& Malkut) 


Formula descendentă Shin pentru adâncimea Mizrawk (Est/Hesed) este hYHV (12). Ea 
reprezintă mişcarea lui Shin de pe calea Da'at-to-Hesed (h) către Hesed (YHV). 


h—YHV 
Malkut (Calea) — Hesed 


Cu alte cuvinte, cei şase descendenţi Shin reprezintă influenţa evolutivă a forțelor mediului 
(adică Malkut şi cele douăsprezece căi) asupra psihicului uman (adică cele şase sefirot/vârfuri). 

Cei şase descendenţi Maym, pe de altă parte, reprezintă influenţa creatoare a psihicului 
uman (adică cele șase vârfuri) asupra mediului mental/astral/fizic (adică cele douăsprezece graniţe 
şi Malkut) în care este scufundat. 

Cele douăsprezece formule descendente sunt folosite în timpul operațiunilor magice 
desfăşurate în cadrul octaedrului Templului Sfânt. Aceste operații magice trebuie efectuate numai 
după ce Templul Sfânt a fost consacrat (adică numai după ce aţi efectuat în prealabil ritualul de 
Invocare a Shekinah). Ritualul "Sigilarea adâncurilor” trebuie să preceadă întotdeauna orice 
operațiune magică efectuată în Templul Sfânt. 


Fathers ii Seals Descendents Zodiac 


ina ata Yriv [erivn | m | Simeon | Ares | Y. 
ie |n [rorev [era] Zebulen [Gemini | 


sera Țar AREA EI CETEa3 
Mer | ovaz | am oei]mal esa | esa Do 
o soun ȚEBTV [ereu [na] oacnar | Cancer [E5. 
N a Riu aa 


Severity 


ză li IEZI] BE II EI 
(Hod) 


vena] Beniamin |sagisarus | 2 
SE Ia ZA ITI IE E A 
Mer |toan |_ m 
| sete | EIVY [even ema] Ephraim | Rasare 22 
Miliness | res) |_ma_|heavy ei] __Dan__| Scorpie | 


În timpul celor mai multe operațiuni magice, formulele descendente sunt folosite în perechi - 


54 Aceasta este "zăpada" din versetul 1:11. 
55 "Pentru că zăpezii i-a spus: "Fă-te pământ"" (lov 37:6). [Din: Sefer Yetzirah, 1:11.) 
56 Reţineţi că vi se cere să sfinţiți Templul Sfânt o singură dată - adică în fiecare zi, timp de o săptămână. 


o formulă descendentă Shin combinată cu omologul său complementar Maym. De exemplu: HYVH 
şi HHYV sunt folosite în timpul operațiilor de adâncime din Dawrome (adică Sud/Geburah). 
Sigiliul de adâncime al Dawrome este HYV. Formula descendentă Maym pentru adâncimea 
Dawrome este HY VH, iar omologul său Shin este HHYV. 

În coloana 4 de mai sus, Heh (3) suplimentar este reprezentat printr-un "h" minuscul. 
Corespondenţele zodiacale din coloanele 7 şi 8 urmează secvența HVY descrisă în versetul 5:2, dar 
nu este evident, deoarece în tabel formulele descendente sunt grupate în funcţie de asocierea lor cu 
cei trei părinți. 

Veţi observa în coloana 5 că două dintre formulele descendente par a fi dublate. Acest lucru 
se datorează repetiției literei Heh. De exemplu, formula Peştilor (22, hVYH) este aparent similară 
cu formula Vărsătorului (71, HVYh).” Dar, în realitate, aceste formule diferă foarte mult deoarece 
o literă Heh (H) reprezintă influența lui Binah, iar cealaltă Heh (h) simbolizează Malkut. 

În diagrama de mai jos, descendenţii sunt repartizaţi pe cele douăsprezece limite ale 
octaedrului conform unei metodologii speciale. Cele patru direcții cu punct de compas (adică 
aliniate orizontal) au descendenţii lor Maym (adică cei cu sufixul Heh) atribuiţi limitelor superioare, 
iar descendenţii lor Shin (adică cei cu prefixul Heh) sunt atribuiţi limitelor inferioare. Descendenții 
celor două sigilii de pe axa verticală sunt atribuiţi celor patru limite orizontale. Astfel, descendenţii 
axei verticale reprezintă principiul de mijloc (Vav) care "decide între" cele patru limite superioare 
(Heh) şi cele patru limite inferioare (Yud). 

Astfel, de exemplu, adâncimea Mizrawk (Est/Hesed, YHV, 32) are descendentul său Shin 
(hYHV, "7, Gemeni) atribuit căii care o leagă de adâncimea Takath (Jos/Yesod), iar descendentul 
său Maym (YHVh, m, Berbec) atribuit căii care o leagă de adâncimea Room (Sus/Da'at). 


Figura 21: Octaedrul - Descendenții 


57 O altă dublare apare în legătură cu formulele Rac şi Taur. 


Figura 22: Arborele lui Yetzirah — Descendenții 


Diagrama de mai sus prezintă cele patru limite cardinale (roşu) legate de adâncimea de Sus 
şi cele patru limite mutabile (albastru) ataşate de adâncimea de Jos. Cele patru limite fixe (galben) 
formează perimetrul pătrat al octaedrului. 


Energia creatoare care curge din calea lui Maym (1) funcționează prin cele şase formule 
descendente Maym. Prin urmare, este potrivit ca patru dintre ele - adică cele care ocupă cele patru 
căi cardinale - să aibă acces direct (prin Da'at) la calea centrală Maym. 


În mod similar, deoarece forţa evolutivă a căii centrale Shin (2) funcţionează prin 
intermediul celor şase formule descendente Shin, este potrivit ca patru dintre aceste formule să fie 
atribuite celor patru căi (adică mutabile) care sunt direct legate (prin Yesod) de calea centrală Shin. 


Figura 23 : Iacov înconjurat de cei doisprezece fii ai săi 


Lucrul cu Tzawfone 


Următorul este un exemplu simplu de lucrare magică ce poate fi efectuată în cadrul 
octaedrului Templului Sfânt. 


Depth 
Sefirah 
Divine Name lalea! 


Seal 


Shin Des 


Maym Desc. 


Invoc Shekinah de Tzawfone. 

Shohken Ahd (repetă) 

Eu curăţ căile lui Tzawfone cu hVYH. (repetă). 
Eu ud grădina lui Tzawfone cu VYHh. (repetă) 
Shohken Ahd (repetă) 


Comentariu 


Efectuaţi o Tzawfone de lucru atunci când doriți să atrageți ceva în viaţa voastră. 
După ce ați sigilat adâncurile, începeți operațiunea magică cu fața spre adâncimea Tzawfone 
(Nord). 

Cel mai important aspect al tuturor operațiunilor magice este concentrarea focalizată a minții 
tale (adică componenta vizuală) și intenţia focalizată a Inimii tale (adică puterea dorinţei tale). 
Vizualizează adâncimea Tzawfone-verde, cu litera ebraică Peh (5) strălucind puternic în interiorul 
EI. 

Vizualizaţi, de asemenea, cele patru căi (adică "margini"”) care se extind din Tzawfone către 
Room (Sus), Takath (Jos), Ma'arab (Vest) şi Mizrawk (Est). 

În timpul operaţiunii, vizualizaţi obiectul pe care căutaţi să îl atrageţi în interiorul sferei lui 
Tzawfone. Mai precis, vizualizaţi-vă în interiorul sferei ca fiind deja în posesia obiectului. 
În timp ce "purificaţi căile" lui Tzawfone cu formula descendentului Shin, vedeţi flacăra focului 
spiritual de-a lungul celor patru căi care se alătură sferei lui Tzawfone. Vedeţi focul curgând spre și 
în profunzimea lui Tzawfone. Vedeţi-l arzând orice obstrucții din căile care ar putea bloca libera 
circulație a energiei prin ele. 

Menţineţi această vizualizare atât timp cât doriți. 

În timp ce "udaţi grădina" lui Tzawfone cu formula descendentului Maym, vedeţi cum apa 
divină curge din adâncimea lui Tzawfone în cele patru căi adiacente (şi de-a lungul tuturor căilor 
care compun octaedrul). Vizualizează apa aducând dorința Inimii tale în manifestare. 

Menţineţi vizualizarea atât timp cât doriți. 

Încheiaţi prin intonarea Numelui divin Shohken Ahd, şi cunoaşteţi în Inima voastră că 
rezultatul operațiunii este în curs de împlinire. 


Sfântul ShM 


După cum știți, investigația mea a identificat formula ShM ca fiind fundamentală pentru 
schema metafizică voalată din Sefer Yetzirah. Această noţiune este susţinută şi de indicii numerice“ 
furnizate în titlul ebraic al cărții - de exemplu SPR YTzYRH, 293" 350. 

Cele două cuvinte rădăcină care compun titlul sunt SPR (939, "Carte”) şi YTzR (3%, 
"Formă"). 


SPR = 60 + 80 + 200 = 340 = ShM 
YTzR = 10 + 90 + 200 = 300 = Sh 
SPR YTzR = 340 + 300 = 640 = ShMSh 


Din cele de mai sus se poate observa că titlul rădăcină - SPR YTIzR - are aceeaşi valoare 
numerică ca și ShMSh (nt, 'Soarele', "Templul Sfânt”). Cuvântul SPR ('Carte') este echivalent cu 
ShM (Nume). Cuvântul YTzR ("Formă") este egal în valoare cu litera ebraică Shin (%, Sh, "Foc 
divin"). Aceasta din urmă este potrivită deoarece sefirah Binah - "Mama formei" - întruchipează şi 
exprimă arhetipul Shin. 

Cuvântul neobișnuit "sefirot" (13959, SPYRVTh) a fost inventat de autorul (autorii) Sefer 


58 Ocultiştii ebraici din toate timpurile au folosit valorile numerice ale literelor ebraice pentru a ascunde 
semnificaţii secrete de cititorii ocazionali. Tehnica se numește "Gematria”. 


Yerzirah pentru a descrie cele zece "adâncimi" ale Arborelui Vieţii. Şi este probabil că autorii au ales 
să creeze acest cuvânt pentru că rădăcina sa - 'SPR' - leagă în mod criptat cele zece sefirot ale 
Arborelui de formula ShM - adică pentru că SPR este echivalent numeric cu ShM. 

Stâlpul ShM formează axa verticală a octaedrului Templului Sfânt. Cu alte cuvinte, el 
formează porţiunea "microcosmică" inferioară a Pilonului Mijlociu al Arborelui care se întinde de la 
Da'at prin Tifaret până la Yesod. 

Pilonul ShM este compus din căile Shin şi Maym. Calea Shin se înalță de la Yesod la 
Tifaret. Calea Maym coboară de la Da'at la Tifaret. Focul se ridică, apa coboară. Această dispunere 
a căilor este înțeleasă ca fiind perfect naturală şi adecvată atunci când mintea este eliberată de iluzia 
că cele trei litere mamă sunt asociate cu cele trei căi orizontale ale Arborelui Vieţii. 

Calea microcosmică Shin (de la Yesod la Tifaret) este o emanaţie a Shin-ului macrocosmic 
al lui Binah (Focul divin) în octaedrul Templului Sfânt. În mod similar, calea microcosmică Maym 
(de la Da'at la Tifaret) este o emanaţie a divinului Maym al lui Hockmah (apa divină) în octaedrul 
Templului Sfânt. 

Pe măsură ce căile Shin (%, Focul divin) şi Maym (3, Apa divină) se îmbină în cadrul 
octaedrului Templului Sfânt, ele formează o singură cale singulară care se întinde de la Da'at la 
Yesod, numită Pilonul ShM (a). 

Cu alte cuvinte, ShM-ul microcosmic este o emanaţie şi o reflectare a ShM-ului 
Macrocosmic. 


ee of N 
Yelzirah 


Figura 24: Emanaţia lui Shin (şi av) 


Calea microcosmică Shin (%) este o emanaţie a sefirah-ului macrocosmic Shin (adică 
Binah). 


Emanaţia lui Shin (din Binah) coboară în conjuncţie cu emanaţia căii Tav (n). Emanaţia căii 
Tav coboară pentru a forma sefirah Tav (adică Yesod, "adâncimea de Jos"). 

Calea Shin este încorporată în sefirah Tav, la fel cum "focul kundalini" (adică "şarpele 
Nachash") este infuzat în principiul Formei. Shin este răscumpărătorul principiului Formă. 


Tree of N 
Yetzirah 


Figura 25 : Emanaţia lui Maym (şi Kaf) 


Calea microcosmică Maym (4) este o emanație a sefirei macrocosmice Maym (adică 
Hockmah). 

Emanaţia lui Maym coboară (din Hockmah) în conjuncție cu emanaţia căii Kaf (5). 
Emanaţia căii Kaf coboară pentru a forma sfera Kaf (adică Tifaret, "Templul Sfânt”). 

Calea Maym este ancorată în interiorul Templului Sfânt, dezvăluind că Înţelepciunea este 
combustibilul care energizează și transformă Conştiinţa. 


"Și vei fi ca o grădină udată” (Is. LVIII, 11), adică ca grădina cerească ale cărei ape 
suprafireşti nu se sfârșesc niciodată, ci curg în vecii vecilor; "şi ca un izvor de apă, ale cărui ape 
nu se sfârșesc” (ibidem), făcând aluzie la râul care izvorăște din Eden şi curge în vecii vecilor. 

Observaţi că "fântâna de ape vii” este un simbol în simbol pentru călăuzirea credinței. 
Există fântâna [Hockmah], care este chiar sursa apelor, și există fântâna Icalea lui Maym] care 
este alimentată de această sursă de apă. Există aşadar două grade, care sunt însă, de fapt, unul 
singur, cu două aspecte, masculin şi feminin, în uniune potrivită. Fântâna și izvorul de ape sunt una 
singură, desemnată prin numele de "fântână", ea fiind în același timp fântâna supranaturală 
nesfârşită și fântâna care este umplută de ea. Și oricine priveşte la această fântână privește la 


adevăratul obiect al credinţei. Acesta este simbolul pe care patriarhii l-au transmis în săparea 
fântânii, astfel încât să indice că izvorul și fântâna sunt indisolubile. 

ȘI I-A PUS NUMELE REHOBOTH (lit. străzi, locuri largi) [căi]. Prin aceasta el a dat de 
înțeles că urmașii săi vor îngriji într-o zi acel puț în modul cuvenit, prin puterea mistică a jertfelor 
și arderilor de tot (asemenea lui Adam, când Dumnezeu "l-a pus în grădina Edenului ca s-o 
îngrijească și s-o păzească” (Gen. II, 15), adică prin jertfe şi arderi de tot), astfel încât izvoarele 
sale să curgă în toate părţile, așa cum spune Scriptura: "Să se împrăştie izvoarele tale în 
străinătate şi cursurile de apă pe străzi (rehoboth) [căilel" (Prov. V. 16). De aici şi numele de 
Rehoboth (străzi, locuri largi)”. 


[Soncino Zohar, Tol'doth, 141a-141b, v2, pp. 51-52. 
[Comentariile între paranteze din citatul de mai sus îmi aparțin]. 


Pasajul de mai sus (din Soncino Zohar) face aluzie la proiecția lui Maym în microcosmos 
din Maym-ul macrocosmic al lui Hockmah. 


Tree of N 
Yetzirah 


Figura 26: Conexiunea Da'at 


Sefirah Dai'at (adică "profunzimea de Sus", 3) este o facultate prin care principiul Conştiinţei 
devine conştient în mod inteligent de intrarea lui Shin (2) şi Maym (1) în octaedrul Templului 
Sfânt. 


Focul lui Shin trece din Binah în calea Tav şi coboară iniţial în octaedru în conjuncţie cu 


sfera Tav (adică Yesod). Dar coborârea lui Shin în octaedru rămâne inconștientă până când sfera lui 
Da'at este contactată. Shin rămâne atașat de Yesod prin intermediul căii Shin adiacente. De acolo, 
Shin îl energizează şi îl purifică pe Yesod”. EI urcă treptat pe coloana vertebrală, trecând în cele din 
urmă prin corpurile eteric/fizic, astral și mental (adică prin vârfurile octaedrului). 
Shin corespunde, de asemenea, cu focul care este generat în miezul topit al Pământului. Acesta se 
împinge spre exterior din centru, încălzind şi energizând substanța Pământului cu radiația sa. EI 
radiază din centru spre suprafaţa planetei, unde stimulează creșterea organismelor biologice - adică 
a formelor fizice care să servească drept vehicule pentru conştiinţă. 

Apa lui Maym curge din Hockmah în calea lui Kaf şi coboară inițial în octaedru în 
conjuncție cu sfera lui Kaf (adică Tifaret”). Dar intrarea lui Maym în octaedru rămâne inconștientă 
până când sfera lui Da'at este contactată. Calea Maym se formează adiacent la Tifaret. Ea reprezintă 
un rezervor de Apă divină care curge în şi prin Tifaret în timpul procesului de Creaţie. 

Maym corespunde, de asemenea, cu o energie creatoare misterioasă care intră în sistemul 
nostru solar trecând prin portalul interdimensional care este Soarele. Energia lui Maym radiază 
invizibil de la Soare şi stimulează schimbările creative pe toate planetele din sistemul nostru solar. 
Radiația lui Maym este poate mai puternic resimțită în timpul erupțiilor solare. 

Un inițiat ShM obţine accesul la căile Tav şi Kaf prin intermediul lui Da'at. Focul lui Shin 
curge din Binah în calea Tav și, simultan, izvorăşte din calea Shin în sefirah Tav (adică Yesod, 
"profunzimea de Jos"). Apa lui Maym curge din Hockmah în calea Kaf și se revarsă simultan din 
calea Maym în sfera Kaf (adică Tifaret, Templul Sfânt). 


Tree of N 
Yetzirah 


Figura 27: Calea Alef (N) se concentrează în Da'at 


59 Yesod reprezintă matricea eterică - fundamentul manifestării fizice. 
60 Tifaret reprezintă "corpul cauzal", sau Ruach. 


Atunci când un inițiat ShM se concentrează în Da'at, el/ea stabileşte, de asemenea, contactul 
cu calea Alef (3). Calea Alef transmite scopul/voinţa divină a Creatorului de la Keter la Da'at. Prin 
urmare, atunci când un inițiat ShM lucrează cu forțele puternice ale lui Shin (Binah) şi Maym 
(Hockmah), el/ea operează în mod necesar sub influența călăuzitoare a Voinţei Creatorului. 
Relaţiile cale-sefirah evidenţiate în imaginile de mai sus ar trebui studiate cu atenţie, deoarece ele 
dezvăluie funcția şi scopul central al lui Alef, Maym şi Shin în cadrul Arborelui lui Yetzirah. 

Îmbinarea dintre Shin şi Maym este scopul final al evoluţiei și creaţiei umane şi cosmice. 
Scopul este atins microcosmic (adică în interiorul conştiinţei umane) pe parcursul unei perioade de 
multe vieți, pe măsură ce calea lui Shin se rezolvă încet cu calea lui Maym (adică în cadrul 
octaedrului). După ce acest obiectiv înalt a fost atins, o ființă umană devine implicată în mod 
conştient în procesul mai mare, macrocosmic al ShM. 

Îmbinarea macrocosmică a lui Shin şi Maym (adică în cadrul conştiinţei Creatorului) se 
realizează în timpul unei perioade vaste de mulți eoni, pe măsură ce Shin-ul divin al lui Binah 
devine complet rezolvat cu Maym-ul divin al lui Hockmah. Acest proces macrocosmic creativ- 
evolutiv are loc în cadrul căii Bayt (3) care se întinde între Hockmah şi Binah. 

Calea Bayt întruchipează procesul macrocosmic universal de creație-evoluţie - fuziunea 
sefiroticelor Shin și Maym în cadrul conştiinţei divine a Creatorului. Sefirah Da'at reprezintă o 
extensie (sau proiecţie) microcosmică limitată a căii Bayt. 

Deoarece sefirah Bayt (adică Da'at) este o emanaţie a căii Bayt, există o comunicare (sau 
rezonanță) care are loc între ele. Cu alte cuvinte, tot ceea ce se întâmplă în cadrul Da'at se întoarce 
şi în calea Bayt. 

Prin urmare, pe măsură ce Shin şi Maym se contopesc în Pilonul ShM, fuziunea lor este 
retransmisă din Da'at înapoi pe calea Bayt, unde contribuie într-o mică măsură la contopirea 
macrocosmică a lui Shin și Maym. 
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Figura 28: Unirea dintre Shin și Maym 


Cu alte cuvinte, Da'at supraveghează fuziunea căilor Shin şi Maym în contextul unui proces 
evolutiv macrocosmic mai mare care are loc în cadrul căii Bayt. 

După inițierea ShM, Israel (adică un inițiat ShM) care operează conştient din Da'at, atrage 
Shin şi Maym în jos din Binah şi Hockmah şi le contopește în pilonul său ShM. Făcând acest lucru, 
el continuă să contribuie la procesul creativ-evolutiv cosmic în curs de desfăşurare, care are loc aici 
pe Pământ (şi în alte părţi ale Universului nostru multidimensional). 

Sefer Yetzirah se referă la un iniţiat ShM! ca fiind un "Maestru singular”  (Adon Yichid, 
7 PTR) şi "rege credincios lui Dumnezeu" (El Melek Naman, AR: 12% 98). După cum este scris... 


Stăpânul singular, 
Dumnezeu Rege credincios, 
îi domină pe toți, 

din sfânta Sa locuință 
până în veşnicia veşniciei. 


[Din: Sefer Yetzirah, 1:5.] 
Şi la fel: 


Iar Dumnezeu, Împăratul credincios, 
domneşte peste toate acestea 

din sfântul Său locaş 

până în veacul veacurilor. 


[Din: Sefer Yetzirah, 6:5.] 


Semnificaţia literei ebraice Bayt (adică BYTh, na) este "casă". Expresia "locuința Sa 
se referă la sefirah Da'at (Bayt) şi la octaedrul Templului Sfânt (în general). 
Numele "Adon Yichid" ("maestru singular”) este un titlu care recunoaşte faptul că un inițiat 
ShM a contactat "Yechidah" (adică Da'at, "monada" umană) a sa în conștiință şi, prin urmare, a 
devenit un "Maestru al Numelui". 

Expresia "EI Melek Naman" înseamnă "rege divin, demn de încredere" şi exprimă credinţa 
de nezdruncinat (sau "devotamentul faţă de Cale") care este un atribut esențial al fiecărui inițiat 
ShM. 


sfântă 


Sefirah Tifaret (3), ca Sfânt Înger Păzitor, este adjunctul lui Da'at. Da'at coordonează 
procesul ShM microcosmic cu procesul ShM macrocosmic (adică cel care are loc în cadrul căii 
Bayt). Tifaret, pe de altă parte, este responsabilă de fuziunea evolutivă a lui Shin şi Maym în cadrul 
octaedrului microcosmic al Templului Sfânt. 


Tifaret este amplasat între căile Shin şi Maym şi acţionează ca o supapă (sau poartă) care 
controlează rata de curgere (adică amestecul) a Shin şi Maym în cadrul microcosmosului. Îngerul 
lui Tifaret supraveghează primele etape ale procesului evolutiv microcosmic, iar apoi Da'at (adică 
Israel, inițiatul ShM) preia controlul pe măsură ce căile Shin şi Maym se contopesc în cele din 
urmă. 

Din acest motiv, sefirah Tifaret (adică Sfântul Înger Păzitor) este asociată cu elementul divin 
Aer. El stă ca arbitru între Focul divin al căii Shin şi Apa divină a căii Maym. Sefer Yetzirah se 
referă la acest înger în versetul 1:12... 


Din aceste trei EI şi-a întemeiat locuinţa. 
Aşa cum este scris: 
"EI îşi face îngerii Săi din suflete; 


61 Un alt titlu binecunoscut pentru un inițiat ShM este "Maestrul Numelui". 


slujitorii Săi din flăcări de foc" (Psalmi 104:4). 
[Din: Sefer Yetzirah, 1:12] 


Intenţia literară a versetului 1:12 este de a descrie natura celei de-a patra sefirah - "Focul din 
Apă", "adâncul Răului", sefirah Binah - adică principiul divin al Formei. Extrasul de mai sus ne 
spune că octaedrul Templului Sfânt (adică "locuinţa Sa") este format în mod fundamental din 
substanţa îngerilor. 

În centrul octaedrului se află "Îngerul Respiraţiei” (adică Sfântul Înger Păzitor). 
Locuind (şi formând la propriu) cele douăsprezece limite ale octaedrului (adică cele douăsprezece 
căi cu litere simple) se află "miniştrii Focului înflăcărat”. Acești îngeri din urmă exemplifică 
principiul Formei (adică Binah) în cadrul microcosmosului şi dau expresie Focului evolutiv al lui 
Shin. 

Shin (2) din Binah ("profunzimea Răului") reprezintă forța kundalini-ului cosmic - "şarpele 
Nachash"”. El simbolizează puterea feminină din Pământ - adică forța evolutivă care infuzează 
substanţa universului. Prin urmare, sefirah Binah din Arborele lui Yetzirah simbolizează în mod 
special chakra de bază a Creatorului.* 

Maym din Hockmah (profunzimea Binelui) simbolizează înțelepciunea, sau inspirația 
creatoare care luminează conştiinţa divină a Creatorului. Prin urmare, sefirah Hockmah din 
Arborele lui Yetzirah simbolizează în mod special chakra coroanei Creatorului.“ 

Calea Bayt (adică Saturn“*) reprezintă, prin urmare, calea de deplasare a şarpelui kundalini 
cosmic pe măsură ce se ridică de-a lungul coloanei vertebrale metaforice a Creatorului - de la Binah 
la Hockmah. 

Calea microcosmică a lui Shin reprezintă forța lui kundalini în timp ce se ridică şi se mișcă 
prin diferitele straturi de substanță care constituie corpurile fizic, emoțional, astral și mental al unei 
fiinţe umane (adică în timp ce se mișcă prin octaedru). 

Calea microcosmică a lui Maym reprezintă forţa creatoare“ care caută să aducă realitatea 
divină a monadei umane“ în manifestare fizică. 

Iată cum descrie Shin (şi relaţia sa cu Maym) vechea carte kabbalistică Sefer Bahir... 


Ce este Shin? EI a spus: Este rădăcina copacului. Litera Shin este ca rădăcina unui copac. 
Ce este acest copac pe care l-aţi menţionat? El a spus: Reprezintă puterile Sfântului Sfânt, una 
deasupra celeilalte. La fel cum un copac dă roade prin apă, tot așa Sfântul cel Binecuvântat 
sporeşte Puterile Copacului prin apă [Maym]. Ce este apa Celui Binecuvântat Sfânt? Este 
înțelepciunea [Hockmah]. Este sufletele celor drepți. Ele zboară de la fântână spre marea țeavă 
[Da'at], urcă și se ataşează de Copac. Prin ce zboară ele? Prin Israel. Atunci când sunt buni şi 
drepți, Prezenţa Divină locuieşte printre ei. Faptele lor se odihnesc atunci în sânul Sfântului 
Binecuvântat, iar EI le face roditoare şi le înmulțește. 


[Sefer Bahir, v. 118-19. Trad. Aryeh Kaplan] 
[Notele între paranteze îmi aparțin]. 


În următorul extras, Zohar descrie apa divină din Maym ca fiind "roua de bdellium". 


A spus R. luda: "Puțin ştiu oamenii cum Dumnezeu îşi întinde mila Sa faţă de ei în orice 
moment şi în orice anotimp. 

De trei ori pe zi, un duh intră în peştera Machpelah și suflă peste mormintele patriarhilor, 
aducându-le vindecare și putere. 


62 În mod similar, sefirah Malkut este asociată cu chakra de bază a unei ființe umane. 

63 În mod similar, sfera lui Da'at este simbolică pentru chakra coroanei unei fiinţe umane. 
64 În tradiţia astrologică, se spune că Saturn guvernează coloana vertebrală. 

65 Denumit Chiah (2*n) în Cabala ebraică. 


66 Numită Yechidah (171) în tradiţia cabalistică. 


Acel duh distilează rouă [ebraică: TLA, No%]” de sus, de la capul regelui [Hockmah], locul 
părinților supranaturali, iar când ajunge la patriarhii inferiori [Hesed, Geburah & Tifaret], aceştia 
se trezesc. 

Această rouă |Maym], după cum am învăţat, coboară treptat până când ajunge la Grădina 
Edenului inferioară [Binah] şi se impregnează cu parfumurile ei [Shin]. 

Atunci un Spirit [Alef] care conține alte două spirite | Maym & Shin] se ridică și traversează 
paturile de mirodenii [Binah] și intră pe ușa peşterii [Da'at]. 

Atunci patriarhii [Hesed, Geburah & Tifaret] se trezesc, ei şi soțiile lor [Netzah, Hod & 
Yesod], şi imploră în numele urmașilor lor [cele douăsprezece căi]. 

Dacă lumea este în primejdie din cauza păcatelor sale, iar patriarhii dorm, roua nu 
coboară de sus, atunci remediul este să scoatem sulul Legii. Atunci sufletul îi spune spiritului, iar 
spiritul îi spune sufletului superior, iar sufletul superior îi spune lui Dumnezeu. 

Atunci Dumnezeu îşi ia locul pe tronul milei şi din Sfântul Străvechi iese un izvor de rouă de 
bdellium [ebraică: BDLCh, 1272], care curge până la capul Regelui, astfel încât părinții sunt 
binecuvântați. 

Apoi, roua curge spre cei adormiţi şi toți sunt binecuvântaţi împreună, iar Dumnezeu are 
milă de lume. 

Am învăţat că Dumnezeu nu arată milă lumii până când nu i-a informat pe patriarhi, iar de 
dragul lor, lumea este binecuvântată". 


[Soncino Zohar. II. pg . 323. Vayehi, 225b.]% 
[Notele între paranteze îmi aparțin]. 


Aşa cum am menţionat anterior, sefirah Tifaret simbolizează "Sfântul Înger Păzitor” care 
supraveghează separarea căilor Shin şi Maym şi al cărui rol este de a supraveghea procesul evolutiv 
de îmbinare și fuziune treptată a acestora. Acesta este acelaşi înger la care se face aluzie în mod 
ocult în Exod 23:20-24. 


Iată, trimit un Înger înaintea ta, ca să te păzească pe cale și să te ducă în locul pe care l-am 
pregătit. Fereşte-te de el şi ascultă-i glasul, nu-l provoca, căci nu-ți va ierta fărădelegile tale, căci 
numele Meu [ShM] este în el. Dar dacă vei asculta cu adevărat de glasul lui şi vei face tot ce-ţi voi 
spune, atunci voi fi dușmanul dușmanilor tăi şi adversarul adversarilor tăi. Căci Îngerul meu va 
merge înaintea ta şi te va duce la amoriţi, la hetiți, la fereziţi, la canaaniţi, la heviţi și la iebusiţi, şi- 
i voi nimici. Să nu te închini dumnezeilor lor, să nu le slujeșşti, nici să le lucrezi, nici să faci după 
faptele lor, ci să-i nimicești cu desăvârșire şi să le dărâmi cu desăvârșire icoanele. 


[Exodul, 23:20-24.] 


Expresia "adversarii tăi" - adică amoriţii, hitiții, fereziții, canaaniţii, heviţii şi iebusiții - este 
o aluzie ezoterică la obstacolele din cele douăsprezece căi care blochează fluxul de ShM între cele 
şase adâncimi/sefirot (adică cele şase vârfuri) ale octaedrului Templului Sfânt. 


Îmbinarea căilor Shin şi Maym în cadrul Stâlpului ShM este exact paralelă cu îmbinarea 
dintre Shin și Maym în cadrul celor douăsprezece căi cu litere simple care îl înconjoară. Cu alte 
cuvinte, starea Pilonului ShM exemplifică starea de evoluţie colectivă (adică în ceea ce priveşte 
fuziunea dintre Shin şi Maym) a celor douăsprezece limite de litere simple ale octaedrului. Aceasta 
înseamnă că Pilonul ShM este un indicator de măsurare (sau barometru) al stării evolutive generale 
a microcosmosului uman. 


67 Reţineţi că valoarea numerologică a lui TLA ("rouă") din limba caldeeană este 40. Aceasta este, de 
asemenea, valoarea lui Maym (1). 
68 A se vedea şi: The Zohar. Versiunea Kabbalah Center. Vayechi, 328-331. 
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Figura 29: ShM în cele douăsprezece trasee 


Din motive karmice, cele douăsprezece căi sunt inițial rezistente la afluxul de Maym. 
Această rezistență este depăşită prin aplicarea Focului evolutiv (adică focul kundalini) care emană 
din calea Shin. Shin curăţă resturile care blochează fluxul de Maym (apa divină) prin substanța 
celor douăsprezece căi. 

Cele douăsprezece muchii ale octaedrului simbolizează douăsprezece meridiane majore 
(adică canale eterice) care transportă şi transmit forța creatoare a conştiinţei umane (în timp ce 
această forță circulă între cele şase adâncimi ale octaedrului).” Cele şase adâncimi/vârfuri ale 


69 Cele douăsprezece limite sunt emanaţii ale celor douăsprezece meridiane macrocosmice (întruchipate de 
sefirah Binah) care fac să circule Focul lui Shin şi Apa lui Maym prin corpul Creatorului. 


octaedrului reprezintă şase facultăți majore ale conştiinţei umane. 

Cele douăsprezece meridiane există în toate diferitele corpuri de substanță care compun 
vehiculul uman și toate conţin unele obstacole în calea curgerii apei divine din Maym. Rolul 
evolutiv al Focului lui Shin (adică al focului kundalini) este de a arde prin orice blocaje care 
împiedică exprimarea deplină a conștiinței sufletului uman (Ruach) şi a monadei (Yechidah). Noi 
toți experimentăm reluarea şi continuarea acestui proces evolutiv atunci când începem fiecare nouă 
încarnare pe Pământ. 

Atunci când căile Shin și Maym au fuzionat complet, ele formează numele sacru ShM (2%). 
Acest lucru are ca efect gramatical transformarea lui Maym (2) în Maym-final (2). 

Conversia Maym în Maym-final indică faptul că drumul Maym a fost transcendat, iar 
inițiatul ShM a obţinut accesul conştient la Maym sefirotic al lui Hockmah (2). Aceasta înseamnă că 
el/ea este acum calificat(ă) să participe la procesul macrocosmic al Creaţiei. 


Rabinul Rahumai a Stat şi a expus: 

Care sunt cele douăsprezece triburi ale lui Israel? 

Dar aceasta ne învaţă că Sfântul Binecuvântat are douăsprezece toiaguri (pe înălțime. 
Cuvântul Shevet este acelaşi atât pentru "trib", cât şi pentru "toiag".) Care sunt acestea? Cum este 
aceasta? Un rege [Hockmah] avea o fântână frumoasă [Maym]. Toți fraţii săi [şapte sefirot 
inferioare] nu aveau altă apă |Maym] în afară de această fântână şi nu puteau suporta setea. Ce a 
făcut el? A făcut douăsprezece țevi” [căi] pentru fântână şi le-a dat numele copiilor [urmașilor] 
fraţilor săi. Apoi le-a spus: "Dacă fiii vor fi la fel de buni ca părinţii lor, vor fi vrednici, iar eu voi 
lăsa apa să curgă prin țevi. Părinţii [sefirot inferioare] vor bea atunci tot ce vor dori, şi la fel și fiii 
[căile]. Dar dacă fiii nu vor fi demni și nu vor face ceea ce este corect în ochii mei, atunci, cu 
privire la aceasta, aceste conducte vor rămâne în picioare. Le voi da apă doar cu condiția să nu le 
dea nimic copiilor lor, deoarece ei nu se supun voinţei mele." 


[Sefer Bahir, v. 113. Trad. Aryeh Kaplan] 
[Notele între paranteze îmi aparțin]. 


O parte preliminară importantă a operaţiunilor noastre magice din cadrul octaedrului se 
numește "curățarea căilor". Acest lucru se realizează în mod simbolic prin aplicarea focului lui Shin 
(adică prin utilizarea formulelor de descendență Shin). Aplicarea conştientă a lui Shin ajută căile să 
devină mai receptive la influenţa creatoare a apei din Maym. Prin "purificarea căilor" ne deschidem 
(şi ne angajăm) față de transformarea personală necesară pentru a aduce energia lui Maym în 
manifestare în viaţa noastră. 

Transformarea noastră personală poate necesita înlăturarea unor blocaje din corpul nostru 
fizic, emoțional şi/sau mental. Astfel, de exemplu, poate fi necesar să ne schimbăm modul în care 
gândim (în anumite privinţe) sau poate fi necesar să renunțăm la un obstacol emoțional sau să ne 
schimbăm tiparele fizice de comportament. 

Pe măsură ce depăşim aceste tipuri de obstacole, se deschide calea pentru ca apa creativă a 
lui Maym să curgă pe căi şi, astfel, să se manifeste voinţa şi dorința creativă a sufletului/monadei 
noastre. 

Versetul 6:4 din Sefer Yetzirah se referă la polarizarea naturală a principiilor Shin şi Maym 
atunci când vorbeşte despre "bine" şi "rău". Acești termeni fac aluzie la sefiroturile "Profunzimea 
Binelui" (adică Hockmah) şi "Profunzimea Răului" (adică Binah) şi reprezintă un cod pentru 
principiile asociate: Maym și Shin. 


"De asemenea, Dumnezeu a făcut un 
opus celuilalt” (Eccl. 7:14). 

Binele [Hockmah] opus răului [Binah]. 
Răul [Binah] opus binelui [Hockmah]. 


70 Sau "canale". 


Binele de la bine. 

Răul de la rău. 

Binele defineşte răul. 

Și răul defineşte binele. 

Binele este păstrat pentru cei buni. 
Iar răul este păstrat pentru cei răi”. 


[Sefer Yetzirah. 6:4.] 
[Textul între paranteze a fost adăugat de mine.] 


Expresia "Binele din bine" este o referire la faptul că calea Maym este o extensie 
microcosmică a sefirah Hockmah (Adâncul Binelui). În mod similar, "Rău din rău" se referă la 
calea lui Shin - aceasta fiind o proiecţie descendentă în microcosmos a sefirah Binah (Adâncul 
Răului). 

Ultimele două rânduri ale versetului subliniază ideea că principiul Shin (adică "răul"”) 
domină viețile ființelor umane orientate spre materialism, în timp ce principiul Maym (adică 
"binele") domină viețile ființelor umane "orientate spre spirit". 


Figura 30: ShM şi Steaua cu șase colțuri 


Principiul Alefului 


Litera mamă Alef (8) reprezintă o "condiție de control" universală - adică un criteriu fix 
stabilit de Creator şi în funcție de care totul în Univers este judecat, cântărit şi măsurat. 

Alef corespunde pivotului balanței - unicul punct stabil şi omniprezent care calibrează 
echilibrul dintre domeniul "nerealizat" al lui Ain Sof (adică inexistența”) şi domeniul "realizat" al 
Arborelui manifestat al lui Yetzirah. Aceasta este funcția expresiei sefirotice a lui Alef, aşa cum este 
reprezentată de sefiroturile "Suflul Sfânt" (Ain Sof) şi "Suflul din Suflet" (Keter). Cele zece 
adâncimi ale Arborelui lui Yetzirah (adică "extremităţile" Universului) sunt fiecare ancorate în acest 
principiu Alef atotcuprinzător. 

În cadrul Arborelui lui Yetzirah (adică în cadrul tărâmului existenţial), principiul Alef 
controlează echilibrul schimbător dintre Creaţia manifestată a Logosului (adică "Focul din Apă”, 
Binah) şi ceea ce este încă programat să se manifeste pentru a completa Planul divin (adică "Apa 
din Respirație", Hockmah). Aceasta este funcția căii Alef (spre deosebire de expresia sefirotică a lui 
Alef). 

Sefirah Binah (adică 8, Shin) - Mama Formei - simbolizează cadrul (sau planul) Planului 
divin al Logosului. Binah încorporează tot ceea ce s-a manifestat până acum (până la conștiință) în 
Universul nostru multidimensional. Este ca şi conturul unui puzzle parţial finalizat, sau un model de 
tip wireframe la care Creaţia care se manifestă aderă și se acumulează treptat. 

Sefirah Hockmah (adică %, Maym) întruchipează energia creatoare divină care se află în 
coadă în spatele vălului Realităţi manifestate şi care încă nu a apărut în Universul nostru. Hockmah 
este ca o pungă de piese de puzzle care încă nu au fost poziţionate la locul lor în puzzle. Este 
sinonimă cu sintagma "Lumea care va veni" în literatura cabalistică tradițională. Este "energia 
potențială" divină pură, reținută în spatele pragului conștiinței - ca un râu reținut de un mare baraj 
care îi controlează şi îi limitează debitul. Alef este principiul care guvernează (şi controlează) 
intrarea acestei energii divine în timp şi spațiu (şi în orice altă dimensiune a Universului nostru). 
Principiul Alef este necesar deoarece Maym (adică energia Creaţiei) nu poate intra în Univers decât 
prin poarta Conştiinţei - în mod special, prin Conştiinţa superioară.”! Iar fiinţele cu o conștiință 
avansată trebuie să fie antrenate (prin intermediul influenţei călăuzitoare a lui Alef) pentru a-și 
alinia voința personală cu Voința divină a Logosului, pentru a deveni calificate să primească afluxul 
de Maym. 

Prin urmare, Alef reprezintă o Lege divină imuabilă care, în cele din urmă, determină (sau 
influențează) experienţa Conştiinţei în cadrul Universului în fiecare moment de timp. 

Sefer Yetzirah, versetul 3:1 spune: 


Trei mame: Alef, Maym, Shin. 

Fundamentul lor este: 

O tavă a meritelor, 

O tavă a răspunderii; 

Și o limbă de decretare care decide între ele. 


Textul de mai sus este traducerea lui Aryeh Kaplan din originalul ebraic. Interpretarea sa 
descrie principiul Alef ca fiind în esență un proces de luare a deciziilor - adică "limba de decretare 
care decide între ele". Traducerea lui Kaplan pune accentul pe facultatea de discriminare a 
conştiinţei, dar, în realitate, Alef reprezintă un principiu mult mai profund decât mintea care 
discriminează. 

Iată o traducere alternativă a versetului 3:1... 


Trei litere primare: Alef, Maym, Shin. 
Baza lor este: 


7l În schimb, intrarea lui Shin în Univers se face prin intermediul nivelurilor inferioare de conștiință (şi al 
tărâmului "subconştientului"). Shin stabileşte fundaţia Universului, iar Maym construieşte Creaţia pe şi în cadrul 
acestei fundaţii. 


Scara de achitare; 
Scara vinovăţiei, 

Și limbajul legii. 

ține balanţa între ele.” 


Traducerea lui Hayman sugerează că principiul Alef este o Lege fixă şi imuabilă şi că 
funcționează ca un pivot, controlând echilibrul balanței universale. Prin urmare, Alef reprezintă 
factorul determinant suprem în Univers. El există la pragul dintre Conştiinţă şi Inconștienţă, ca o 
expresie nemișcată şi imobilă a Voinţei şi a Scopului divin. Legea lui Alef este "Unu" - adică esenţa 
sa singulară se află la rădăcina fiinţei conştiente a fiecăruia dintre noi. 

Astfel, Alef simbolizează Legea supremă la care trebuie să învăţăm cu toţii să aderăm. 
Fiecare decizie (care duce la acţiune) pe care o luăm în viaţa noastră de zi cu zi este cântărită şi 
măsurată în funcţie de conformitatea (sau armonia) cu această Lege divină unificatoare singulară. 

Atunci când acționăm în armonie cu Legea sacră a Alef-ului, atragem în manifestare o mică 
parte din energia potențială divină (adică Maym) care se umflă în spatele Conştiinţei. Este atunci 
când Gardianul Porții (adică "Îngerul Respiraţiei"? sau "Sfântul Înger Păzitor”) deschide "poarta de 
inundație" şi permite ca o mică parte din Apa divină Maym să se scurgă prin Tifaret (Templul Sfânt) 
şi să intre pe cele douăsprezece căi ale octaedrului. Pe măsură ce Apa lui Maym se combină cu 
Focul lui Shin în cele douăsprezece căi (și în Pilonul ShM), un aspect al Creaţiei divine intră în 
manifestare conştientă. lar acesta este țesut în Realitatea noastră colectivă şi apare în cadrul sefirah 
Malkut. Cu alte cuvinte, noi contribuim la manifestarea treptată a Planului divin pe Pământ - adică 
la "Lumea care va veni”. 

Deoarece "Lumea care va veni" este "menită să fie" (adică prin rânduială divină), procesul 
"magic" al ShM este uneori însoțit de o conştientizare conştientă a "sincronicității” (sau 
"oportunităţii”). Prin urmare, putem determina că principiul Alef este cauza suprarațională nevăzută 
a sincronicității și că sincronicitatea este un efect secundar natural al apariţiei Prezenţei divine 
(adică a "Shekinah") pe Pământ. 

Atunci când alegem să acționăm în neconformitate cu Legea lui Alef, declanșăm un proces 
metafizic diferit - un proces care este dominat de Focul divin evolutiv al lui Shin. În acest caz, 
"tăvălugul responsabilităţii” (sau "cântarul vinovăţiei”) capătă ascendență, iar Legea lui Alef (ca 
pivot al cântarului) răspunde automat pentru a corecta dezechilibrul - o face prin manifestarea unei 
experiențe personale (adică o serie de evenimente) care va conduce în cele din urmă la evoluția 
conştiinţei. Experienţa evolutivă este produsă în cadrul celor douăsprezece căi ale octaedrului prin 
activitatea sancționată divin a "slujitorilor focului aprins" (adică îngerii care dau expresie Focului 
divin al lui Shin). Uneori este resimțită ca o experiență dureroasă, dar în cele din urmă duce la 
evoluţii pozitive în viitor. 

Scopul răspunsului evolutiv al lui Alef este de a transforma conştiinţa, astfel încât deciziile 
şi acţiunile ulterioare să fie mai perfect în armonie cu Legea lui Alef (și, în consecinţă, Planul divin 
pe Pământ să se realizeze). Aşa să fie. 


72 Sefer Yesira. A. Peter Hayman. Mohr Siebeck, 2004. Pg. 110. 
73 Sefer Yetzirah, 1:12. 
74 Ibid. 


Roata GLGL 


Cele douăzeci şi două de litere reprezintă fundaţia. 
Ele sunt fixate pe o roată [GLGL, 93%]. 

cu 231 [RL "A, N” 99] Porţi. 

Roata se roteşte înainte şi înapoi. 

Un semn pentru acest lucru este: 

Nu există nimic în bine 

mai mare decât Deliciul [ONG, 229]. 

Nu există nimic în rău 

mai jos decât Ciuma INGO, 92]. 


[Sefer Yetzirah, 2:4.] 


Pe lângă faptul că descrie planul original al Arborelui vieții, Sefer Yezzirah conține şi 
instrucțiuni de proiectare inteligent codificate pentru o mandala elaborată care seamănă cu o roată 
(GLGL, 9393). 

Cercetările şi experimentele mele (din 2001) au arătat că "mandala roții” este o hartă 
detaliată a unor curenţi energetici metafizici puternici care pătrund şi influenţează puternic lumea 
noastră lumească. 

Mandala roții are trei "jante" (sau "inele") concentrice şi şapte spiţe, iar pe spiţe sunt dispuse 
douăzeci şi una de roţi mai mici - adică trei roți pe fiecare spiță. Roţile mai mici au, de asemenea, 
trei jante şi şapte spiţe, iar pe spiţele lor sunt dispuse douăzeci şi una de litere ebraice - câte trei pe 
fiecare spiță. O literă ebraică este, de asemenea, poziționată în centrul fiecărei roți. 


Figura 31: Roata GLGL (numită și roata lui Jacob) 


Versetele 2:4-6 descifrate 


Principalele elemente de design ale mandalei roții sunt cuprinse în versetul 2:4 din Sefer 
Yerzirah. Aici ni se spune că cele douăzeci şi două de litere ebraice sunt aranjate pe o roată. 


Cele douăzeci şi două de litere reprezintă fundaţia. 
Ele sunt fixate pe o roată [GLGL, 933]... 
Designul neobişnuit al roții ascuns în versetul 2:4 a fost descoperit din întâmplare (în 
ianuarie 2001) în timp ce exploram o posibilă relaţie între cele douăzeci şi două de atuuri din Tarot 
Şi diverse aranjamente de numere pătrate magice. 


Figura 32: Proiectul de bază al roții 


După ce am aranjat numerele ordinale” ale celor douăzeci și două de atuuri din Tarot (adică 
de la 0 la 21) pe roată, a apărut o asociere matematică cu Sefer Yerzirah, interesantă. 


Figura 33 : Numerele ordinale - aranjament magic 


75 Adică, în funcţie de cifrele romane tipărite în partea de sus a fiecărei cărți de atu. 


Am ales configuraţia de mai sus pentru că are proprietăţi matematice similare cu cele ale 
unui "pătrat magic". 

Putem descrie figura de mai sus ca fiind un "cerc magic", deoarece cele trei numere de pe 
fiecare dintre cele şapte "raze" (sau "radiaţii”) ale sale se adaugă la același număr, adică treizeci şi 
trei. În mod similar, toate rândurile de numere dintr-un "pătrat magic" însumează aceeaşi valoare. 


Numbers lotal 


Limba ebraică atribuie un număr fiecărei litere a alfabetului, iar atunci când valorile literelor 
ebraice ale cuvântului GLGL (2323), "roată”) sunt adunate, ele totalizează 66. 


G (3) + L(30)+G (3) + L (30) = 66. 
Calculul poate fi împărțit după cum urmează: 
GL (33) + GL (33) = 66. 


Observaţi repetarea numărului 33 în GLGL. 

Bineînţeles, aranjarea valorilor ordinale ale celor douăzeci și două de litere ebraice pe 
mandala roții produce, de asemenea, valori ale razei 33. După cum veţi vedea mai Jos, aceasta nu 
este o coincidență. 

Al doilea indiciu evident lăsat pentru noi de autorul Sefer Yerzirah este menţionarea 
numărului 231. 


Ştim deja că 231 este suma numerelor de la unu la douăzeci şi unu. (Vezi tabelul de mai 
sus.) Dar acest număr apare şi atunci când aplicăm literele alfabetului ebraic la mandala roții. 


Cele douăzeci şi două de litere reprezintă fundaţia. 
Ele sunt fixate pe o roată [GLGL, 9%]. 
cu 231 [RL "A, NR” 99] Porţi. 
[Din: Sefer Yetzirah, 2:4.] 


Numărul 231 este dezvăluit în mod misterios atunci când înlocuim numerele de pe roată cu 
omologii lor din litere ebraice - adică în conformitate cu următorul tabel de valori "ordinale". 


Tabelul de mai sus numerotează cele douăzeci şi două de litere ebraice în funcție de ordinea 
lor alfabetică naturală." 
Iată cum se traduc aceste corespondențe litere/numere ebraice în mandala roții... 


Figura 34: Corespondențele literelor ebraice 


Şi aici este transliterată în limba engleză... 


76 Acestea sunt valorile "ordinale" ale alfabetului ebraic. Ele nu sunt aceleaşi cu valorile atribuite literelor 
ebraice atunci când sunt folosite pentru a indica numere în limba ebraică. 


Figura 35 : Corespondenţele literelor ebraice (Eng.) 


În mod incredibil, numărul 231 [RL "A, R" 93] este scris în ebraică pe prima rază a acestei 
prime roți din mandala cu mai multe roți. 

În limba ebraică, literele RLA reprezintă numărul 231. Apariţia acestui număr pe prima rază 
a primei roți este extraordinară. Ea indică faptul că autorul a inclus în mod intenționat numărul 231 
în acest verset cheie pentru a servi ca un alt indiciu pentru designul secret al mandalei roții GLGL. 


Figura 36: Prima roată - RLA (231) 


Un al treilea indiciu confirmă, de asemenea, integritatea acestui model de roată. Acesta se 
găseşte în partea finală a versetului 2:4... 


Cele douăzeci şi două de litere reprezintă fundaţia. 
Ele sunt fixate pe o roată [GLGL, 93%]. 

cu 231 [RL "A, N” 99] Porţi. 

Roata se roteşte înainte şi înapoi. 


Un semn pentru acest lucru este: 

Nu există nimic în bine 

mai mare decât Deliciul [ONG, 22%]. 
Nu există nimic în rău 

mai jos decât Ciuma INGO, 92]. 


[Sefer Yetzirah, 2:4.] 


Cercetătorii lui Sefer Yerzirah recunosc în general că cuvintele ebraice ONG ("încântare") şi 
NGO ("ciumă") au fost incluse în mod deliberat în versetul 2:4 ca indicii criptice pentru a ajuta la 
dezvăluirea misterelor profunde ale cărții. 

Cu toate acestea, mulţi cercetători presupun că ONG şi NGO se referă la permutările de 
litere ebraice care formează cele "231 de porţi”. Dar Sefer Yerzirah precizează clar (în altă parte a 
textului) că porțile sunt compuse din două litere ebraice, deci de ce a ales autorul cuvinte de trei 
litere ca și cuvinte-cheie? Şi de ce să ascundă această informaţie când ea este precizată în mod clar 
în versetul următor. 


Le-a permutat, le-a cântărilt, 
și le-a transformat, 

Alef cu ele toate 

și pe toate cu Alej, 

Bet cu toate 

și toate cu Bet. 

Ele se repetă într-un ciclu 
și există în 231 Gates. 


[Din: Sefer Yetzirah, 2:5.] 
Devine evident la ce se referea de fapt autorul lui Sefer Yezzirah atunci când ne uităm din 


nou la literele ebraice aşa cum le-am aranjat matematic pe prima roată a mandalei cu mai multe roți 
GLGL. 


N 2 
i 
4 
Figura 37 : ONG - ebraică 
77 Cele "231 de porți" sunt cele 231 de perechi posibile ale celor douăzeci şi două de litere ebraice (fără 


duplicare). 


Figura 38: ONG — engleză 


După cum puteţi vedea, cuvântul ebraic ONG este clar vizibil pe a treia rază a roții. Aceasta 
este o confirmare suplimentară a faptului că designul roții noastre şi dispunerea literelor ebraice 
sunt corecte. 

Dar mai este încă un pas (sau mai degrabă o serie de paşi) de efectuat pentru a construi 
mandala mai mare şi mai complexă cu mai multe roți. 

Prima mandala a roții (ilustrată mai sus) conţine doar primele douăzeci şi una de porţi, sau 
mai corect, douăzeci şi una de "căi". Perechile de litere sunt denumite "căi" deoarece, deşi există 
231 de porţi, există un total de 462 de căi'* de intrare prin aceste porţi. Cu alte cuvinte, poarta A-B 
poate fi trecută din stânga, caz în care este experimentată ca fiind calea A-B, sau poate fi trecută din 
dreapta, caz în care este experimentată ca fiind calea B-A. Acest detaliu important este cel pe care 
ni-l comunică versetul 2:5 când afirmă: 


Alef cu ele toate 

şi pe toate cu Alej, 

Bet cu toate 

și toate cu Bet. 

Ele se repetă într-un ciclu 
și există în 231 Gates. 


[Din: Sefer Yetzirah, 2:5.] 


Reţineți că, potrivit versetului 2:5, perechile de litere ebraice "există în 231 de porți”, dar nu 
sunt "porţile" în sine. 

Primele douăzeci și una de căi sunt derivate din mandala roții prin combinarea literei 
centrale (Tav, n) cu fiecare dintre literele din jur, începând de la marginea interioară (sau "primul 
inel") şi de la prima rază. Ciclul se încheie atunci când se ajunge la a şaptea rază de pe marginea 
exterioară (sau "al treilea inel”). Această secvenţă trasează o spirală cu trei arce care se învârte în 


jurul mandalei, de la inelul interior la inelul exterior. 


78 Cuvântul ebraic "netiv" (NThYB, 2"n3, "cărare") apare (la plural) în Sefer Yetzirah 1:1. Valoarea numerică a 
cuvântului NThYB este 462. Versetul 1:1 conţine expresia 'netivot peliot' (NThYBVTh PLYAVTh) 'căi mistice'. 
Această frază citită invers conţine ALPBY Th (A-B) - primele două litere ebraice ortografiate în întregime. Este o 
referinţă codificată la cele "231 de porţi" şi la "462 de căi”. 


Figura 39 : Secvența de traseu a primei roţi 


Prima cale a roții este Th-A (Tav-Alef, 8-n). Această cale inițiază primul arc al spiralei. A 
doua cale este Th-B (Tav-Bet, 2"n), care este urmată de Th-G (Tav-Gimel, 3*n), etc. Cele şapte raze 
sunt parcurse în ordinea lor naturală, de la unu la șapte (în jurul jantei interioare). Primul arc al 
spiralei se termină la a şaptea rază cu calea Th-Z (Tav-Zayn, ?*n). 

Al doilea arc al spiralei începe pe janta centrală şi pe prima rază. Acesta începe cu calea 
Th-L (Tav-Lamed, 9*n). Arcul urmăreşte ordinea naturală a spiţelor în jurul jantei centrale şi se 
termină cu traseul Th-K (Tav-Kaf, 35"n). 

Al treilea arc al spiralei urmează acelaşi traseu, începând cu traseul Th-R (Tav-Raysh, 3*n) 
pe prima rază şi pe marginea exterioară şi terminând cu Th-S (Tav-Sameck, 9"n) pe a şaptea rază şi 
pe marginea exterioară. 

Această secvenţă de trasee ale literelor ebraice poate părea ciudată, deoarece nu urmează 
ordinea alfabetică normală. Cu toate acestea, experiența mea (şi a altora) în examinarea ciclurilor de 
energie produse de această secvenţă de căi (începând cu 2002) a arătat că ea rezonează simbolic cu 
exactitate cu evenimente şi evoluții semnificative din viaţa oamenilor. 


Această secvență de parcursuri ale literelor ebraice poate părea ciudată, deoarece nu 
urmează ordinea alfabetică normală. Cu toate acestea, experiența mea (și a altora) în examinarea 
ciclurilor de energie produse de această secvență de căi (începând cu 2002) a arătat că ea rezonează 
simbolic cu exactitate cu evenimente și evoluții semnificative din viața oamenilor. 
Pentru a determina următoarea serie de douăzeci şi una de căi, trebuie să deplasăm literele ebraice 
cu un loc înapoi pe mandala roții. Acest lucru produce o a doua roată cu o configurație diferită a 
literelor. 


Aranjamentul de litere ebraice rezultat este configurat în conformitate cu şablonul original al 
"cercului magic", cu excepția faptului că literele au făcut un pas înapoi față de amplasarea lor 
inițială. Așadar, Alef (3) a făcut un pas înapoi în poziţia inițială a lui Tav (n), iar Tav a făcut un pas 
înapoi în poziția inițială a lui Shin (%) etc. Toate celelalte douăzeci şi două de mandale cu roți sunt 
construite folosind această secvenţă de "un pas înapoi”. 


Figura 40 : A doua roată 


Următorul verset din Sefer Yerzirah, versetul 2:6, ne oferă un alt cuvânt-cheie care nu numai 
că reconfirmă designul roții noastre, dar verifică şi aranjamentul rotativ al literelor ebraice. 
Cuvântul-cheie este 'air' (AVYR). 


EI a format substanţa din haos 

şi a transformat non-existenţa în existenţă. 

EI a sculptat mari piloni din aer [AVYR, 9] 
care nu pot fi cuprinși. 


[Din: Sefer Yetzirah, 2:5.] 


Figura 41: "Aerul care nu poate fi apucat” 


Cuvântul ebraic AVYR ('air', AX, tinichea) este vizibil pe a cincea rază a celei de-a doua 
mandale a roții (imaginea de mai sus). 

Cele douăzeci și una de căi ale celei de-a doua roți se desfăşoară în conformitate cu aceeași 
secvență de jante şi raze ca și căile primei roți. lar această regulă generală se aplică şi căilor tuturor 
celorlalte roți. 


Figura 42 : Secvența de traseu a celei de-a doua roți 


Prima cale a celei de-a doua roți este A-B (Alef-Bayt, 2*8)” , iar calea finală este A-O (Alef- 
Ayin, 9"8). Spirala căii începe întotdeauna pe prima rază a jantei interioare și se termină întotdeauna 


pe a şaptea rază a jantei exterioare. 
Ultima roată din serie este cea de-a douăzeci şi doua roată. Cele douăzeci şi una de căi ale 


sale completează cele 462 de căi ale ciclului complet de litere ebraice din Sefer Yezzirah. 
22 roţi x 21 căi = 462 de căi 
Versetul 2:4 menţionează rotirea roții GLGL... 


Cele douăzeci şi două de litere reprezintă fundaţia. 
Ele sunt fixate pe o roată [GLGL, 93%]. 

cu 231 [RL "A, N” 99] Porţi. 

Roata se roteşte înainte şi înapoi. 


După cum s-a demonstrat mai sus, în cadrul roții GLGL există o dublă rotație simultană a 
literelor ebraice. 

Expresia "roata se rotește înainte şi înapoi" poate fi înțeleasă ca însemnând că spirala căii 
literelor ebraice se roteşte înainte în cadrul fiecărei roți, în timp ce (în același timp) literele ebraice 
se rotesc înapoi pe măsură ce fiecare roată este formată în cadrul mandalei cu mai multe roți GLGL. 


79 Reţineţi că această asociere de litere este a 22-a în întreaga secvență de desfășurare a căilor. În mod 
misterios, pare să facă aluzie la cele douăzeci şi două de litere ale alfabetului ebraic Alef-bet. 


Roata LB 


Roata finală (adică a 22-a) joacă un rol special în schema metafizică, deoarece este plasată în 
centrul mandalei mai mari cu mai multe roţi. Această roată este ca o "cheie principală”, deoarece 
conține proiectul pentru dispunerea tuturor celorlalte roți din cadrul configurației cu mai multe roți. 
Din acest motiv, o numesc "roata cheie" sau "mandala cheie".“ Ca şi nucleul unei celule, "mandala 
cheie" conţine proiectul complet de "ADN" al roții mai mari. 


Figura 43 : Mandala cheie 


Cele douăzeci şi una de litere ebraice conţinute în corpul principal al "roții cheie" reflectă 
exact literele centrale ale celor douăzeci şi una de roţi din jur. Cu alte cuvinte, roata cheie trasează 
modul în care toate celelalte roţi sunt organizate în cadrul mandalei cu mai multe roți. Ea face acest 
lucru prin aranjarea tuturor literelor centrale ale celorlalte roți în conformitate cu propria sa 
configuraţie de litere ebraice. 


Figura 44: Roata GLGL - Tav (D) 


80 De asemenea, mă refer la aceasta ca la roata LB (39) din motive explicate mai jos. 


Astfel, de exemplu, prima roată are ca glifă centrală Tav (n). Roata Tav este situată pe 
marginea interioară şi pe prima rază a mandalei mai mari cu mai multe roți - aceeași poziție relativă 
a lui Tav în corpul roții cheie. (A se vedea evidenţele albe din figura de mai sus). 

Cele douăzeci şi una de căi ale mandalei cheie îşi insuflă influenţa în mod invizibil în roțile 
înconjurătoare ale mandalei cu mai multe roţi. De fapt, mandala cheie controlează şi guvernează din 
poziţia sa centrală întregul domeniu de aplicare al roții multiple. 

lată un alt exemplu: A doua roată a mandalei cu mai multe roți GLGL are ca literă ebraică 
centrală Alef (8). (Vezi mai Jos în dreapta). 


Figura 45: Proiecţia lui Alef Figura 46 : Alef implantat 


"Sămânţa" lui Alef este proiectată din roata cheie (stânga sus) şi este implantată pe marginea 
interioară şi pe a doua rază a mandalei cu mai multe roţi. Spirala literelor ebraice se desfășoară apoi 
şi formează o roată în jurul seminţei Alef. 

Scopul spiralei din cadrul celei de-a doua roţi este de a hrăni sămânţa Alef şi de a o aduce în 
manifestare (adică din Lumea lui Yetzirah/Formare în Lumea lui Assiah/Facere). 

În mod similar, funcţia secvenţelor de căi spiralate, aşa cum apar ele în cadrul tuturor roţilor 
mai mici ale mandalei cu mai multe roți, este de a aduce arhetipurile lor centrale de litere ebraice în 
manifestare "fizică". 

Şi, în consecinţă, funcția întregii scheme cu mai multe roţi este, în cele din urmă, de a aduce 
în manifestare litera ebraică centrală a "roții cheie" centrale - adică litera Shin (2). 

De mare importanţă este faptul că roata cheie (Și, prin urmare, întregul complex de roți 
multiple) are în centru litera ebraică Shin (2). 


EI a format substanţa din haos, 

a făcut-o cu foc [ASh, WN] şi ea există, 
și din aerul intangibil 

a făcut coloane mari... 


[Din: Sefer Yesira, $ 20]* 


Extrasul de mai sus este din traducerea lui A. Peter Hayman din $ 20 (la care Kaplan face 
referire ca versetul 2:6) din Long Recension of the Sefer Yetzirah. Reţineţi că se afirmă: "a făcut-o 
cu foc". 

De fapt, nu numai că mandala roții cheie are Shin (simbolizând "Focul divin") în centrul său, 


sl Sefer Yesira. A. Peter Hayman. Mohr Siebeck. 2004. Pg. 104. 


dar are şi cele două litere care compun cuvântul ebraic pentru "foc" (adică ASh, "%R") scrise în 
întregime pe a 2-a şi a 7-a rază. 


Figura 47: Roata cheie - Alef Shin 


A doua rază scrie cuvântul ALPh (52, Alef, A, N), iar a şaptea rază scrie ShYN (p, Shin, 
Sh, %). A şaptea rază include Vav (3) pe marginea interioară, dar acest lucru poate fi ignorat. 

Aceste secvențe de litere sunt dincolo de orice coincidență (în opinia mea). 
Shin reprezintă Focul divin şi caracterizează sefirah Binah în schema metafizică a Sefer Yerzirah. 
Aşadar, roata cheie poate fi imaginată ca fiind analogă cu Binah pe Arborele Vieţii. Cele şapte spiţe 
ale roții multiple pot fi apoi gândite ca fiind cele şapte emanații ale lui Binah - adică simbolizând 
cele şapte sefirot inferioare ale Arborelui Vieţii. 


Spirala TLY 


Semnificaţia cuvântului ebraic TLY (*2n) din Sefer Yetzirah este foarte dezbătută. Unii 
comentatori îl văd ca pe o aluzie la şarpele încolăcit cosmic - adică la constelația Draco, care se află 
în apropierea Polului Nord ceresc. Dar 


Din experienţa mea, spirala TLY poate fi înțeleasă ca reprezentând "calea şarpelui" în sfera 
noastră terestră, deoarece pare să exprime fluxul de "foc kundalini" care se mişcă prin viaţa fiecărei 
fiinţe umane - promovând evoluția corpului, a minții și a sufletului. 

Cuvântul ebraic TLY înseamnă 'a atârna sau a suspenda', dar implică şi ceva 'curbat', ca o 
'bucla de păr' care atârnă (TLTL, 9191). Şi de aici şi traducerea sa drept 'cârlig' în Sefer Yerzirah. 


Cele douăzeci şi două de litere sunt 
fundaţia. Ea este fixată 

pe Hook [TLY, *>n], pe o roată 

cu două sute [treizeci] şi una de porți. 


[Din: Sefer Yesira, $ 18.)* 


82 Sefer Yesira. A. Peter Hayman. Mohr Siebeck. 2004. Pg. 98. 


Interpretarea mea a sensului lui TLY ("cârlig") din extrasul de mai sus este "o spirală" (care, 
desigur, este curbată în mod natural). 


"Cele douăzeci și două de litere sunt 
fundaţia lor. Ea este fixată 

pe o spirală [TLY, %] 

pe o roată [GLGL, 9393]..." 


TLY face parte dintr-un grup de trei cuvinte care sunt întotdeauna menţionate împreună în 
Sefer Yetzirah - TLY, GLGL şi LB. Aceste trei sunt traduse de obicei prin "cârlig", "roată" şi, 


3 


respectiv, "inimă", dar eu cred că o traducere mai semnificativă este: 


TLY(*?n): "spirală", 
GLGL (9393) : "cerc" (sau "roată”), 
LB (39): 'centru' ('partea cea mai interioară”). 


Cu alte cuvinte, toţi sunt termeni tehnici care se referă la componente ale mandalei cu mai 
multe roţi.** GLGL se referă la roata în sine. TLY se referă la calea în spirală din interiorul roții. LB 
se referă la roata cheie din centrul (sau "inima") mandalei cu mai multe roți. 


Valoarea numerică a lui TLY este semnificativă... 
TLY (91) = 440 


Ciclul spiralat TLY este o secvenţă de 441 de căi care începe de la prima cale Th-A (Tav- 
Alef) a primei roți şi se termină la a 21-a cale N-Z (Nun-Zayn) a celei de-a 21-a roți. Ciclul se 
repetă apoi la infinit. 

Spirala TLY este compusă din doar 441 de căi (şi nu 462), deoarece 21 (din cele 462) căi 
sunt cuprinse în roata-cheie din centrul complexului cu mai multe roți. Aceste douăzeci şi una de căi 
există într-adevăr în spirala TLY, dar numai într-o stare de potențial latent în centrul fiecăreia dintre 
cele douăzeci și una de roți mai mici ale mandalei cu mai multe roți. Ele apar în manifestare ca 
urmare a acţiunii spiralei-ciclu TLY care se înfăşoară în jurul lor.. 


83 Deoarece Sefer Yetzirah are mai multe straturi, aceste cuvinte au şi alte semnificaţii în alte contexte din 
carte. 


Cartea lui Ezechiel 


Sefer Yetzirah conţine instrucțiuni pentru a construi o mandala complexă, al cărei aspect 
poate fi descris ca fiind "roți în interiorul unei roţi", ceea ce ne amintește de viziunea lui Ezechiel... 


Pe când mă uitam la făpturile vii, am văzut o roată pe pământ, lângă făpturile vii, câte una 
pentru fiecare dintre cele patru. 

În ceea ce priveşte aspectul roților şi construcţia lor: aspectul lor era ca strălucirea unui 
crisolit; şi cele patru aveau aceeași asemănare, construcția lor fiind ca o roată în roată. 

Când mergeau, mergeau în oricare din cele patru direcţii ale lor, fără să se întoarcă pe 
parcurs. 

Cele patru roți aveau jante şi aveau spiţe, iar jantele lor erau pline de ochi de jur împrejur. 
Când viețuitoarele mergeau, roțile mergeau alături de ele; și când viețuitoarele se ridicau de pe 
pământ, roţile se ridicau. 

Oriunde mergea duhul, ele mergeau, iar roțile se ridicau împreună cu ele, căci duhul 
făpturilor vii era în roți. 


[Ezechiel, 1:15-20. Versiunea standard revizuită a Bibliei]. 


Viziunea lui Ezechiel este foarte sugestivă pentru designul roții din Sefer Yerzirah şi poate că 
profetul a văzut o imagine reflectată din aceeaşi sursă ezoterică care a inspirat Sefer Yetzirah. 

Ezechiel descrie patru "creaturi vii" însoțite de patru roţi. Cele patru roți simbolizează 
ciclurile de energie care curg prin cele patru lumi cabalistice - Emanaţie, Creaţie, Formare şi Facere. 
Roata din Sefer Yerzirah (numită şi Roata lui Iacob) aparține celei de-a treia lumi cabalistice - 
Lumea lui Yetzirah - "Lumea formării" "psiho-spirituală”. Ea trasează un proces care implică 
implantarea a douăzeci și una de forme-sămânţă din Lumea Formării în Lumea inferioară "fizică" a 
Facerii (Assiah). Şi descrie modul în care, printr-un ciclu spiralat complex, aceste forme-sămânță 


sunt aduse în manifestare în Lumea lui Assiah. 


Cele patru roţi aveau jante şi aveau spiţe; 
și jantele lor erau pline de ochi de jur împrejur. 


"Ochii" (29, OYNIM) roților lui Ezechiel sunt posibil să fie o referință oblică la cele 462 
de litere ebraice care sunt aranjate pe cele trei "jante" (sau "inele") ale mandalei Roţii GLGL. 


Oriunde duhul se ducea, ele se duceau, iar roţile se ridicau odată cu ele, 
pentru că duhul fiinţelor vii era în roți. 


Este posibil ca "spiritul fiinţelor vii” să se refere la "roata cheie" (sau "butucul"”) care se află 
în centrul Roții GLGL. Aceasta își insuflă "spiritul" în cele douăzeci și una de roți din jur prin 
furnizarea literelor ebraice care sunt fixate în centrul fiecărei roți. 
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